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निवेदन 
<..' देशरत्न डाक्टर राजेन्द्र प्रसादजी ने “आत्म-कभा' के बाद यह दूसरी बड़ी पुस्तक 

लिखी"है । इसमें पूज्य बापू के सम्बन्ध मे उनके अपने सस्‍्मरण है। संस्मरणों के 
सिलसिले में भारत के राष्ट्रीय आन्दोलन के प्रमुख प्रसगों कर भी वर्णन यथास्थान आता 
गया हे । उन्होंने यह भी बतलाया है कि पृज्य बापू से उन्होंने ध और कहाँ क्‍या सीखा; 
भारत ओर संसार को बापू के प्रयोगमय जीवन से कौन अमर संरैश मिला; देश के राज- 
नीतिक, सामाजिक, धामिक, साहित्यिक, आथिक, व्यावसायिक, नैतिक, आध्यात्मिक और 
शिक्षा-सम्बन्धी विकास एवं अभ्युदय के लिए बापू ने क्या किया; इन सब बातों का दिग्दर्शन 
इसमे कराया गया हैं । । 

आत्मकथा' में राष्ट्रीय जागरण की जो बाते सकेत-रूप में ही लिखी जा सकी 
थी वे इसमें पललवित हो गई हैं । जिस समय “आत्मकथा लिखी गई थी उस समय देश 
स्वतंत्र नही हुआ था, पर शीघ्र होने ही वाछा था। उसके बाद से आजतक की विशिष्ट 
राजनीतिक बातो का इसमें पूर्ण समावेश हो गया है । इस तरह, केन्द्रीय शासन 
में देशरत्न के जाने के समय से लेकर उनके राष्ट्रपति होने तक की जितनी उल्लेखनीय 
घटनाएँ है, सबका इसमें रोचक विवरण मिलेगा । एक प्रकार से यह स्वतंत्र भारत के 
निर्माणकाल की, और विकासक्रम की भी, सच्ची कहानी है। 

देशरत्न की अनूठी-मीठी भाषा जग-जाहिर है । उनकी “आत्मकथा' की शैली को 
समस्त हिन्दी-संसार के भाषा-पारखियो ने मुक्त कठ से सराहा था। इस पुस्तक की सुबोध- 
मधुर भाषा भी सहृदय पाठकों के हृदयज्भम करने ही योग्य है। इसमे उनकी सहज 
स्वाभाविक शैली अपने प्रक्ृत, मौलिक एवं अविकल रूप मे ही पाठकों के पामने उपस्थित 
की जा रही है । चूकि बापू के सच्चे अनुयायियों में उनका प्रधान स्थान सर्वमान्य है, 
इसलिए बापू के जीवन से मिलनेवाले उपदेशों और संदेशों को हम प्रामाणिक और प्र रणा- 
त्मक रूप मे उन्हीं से पा सकते हूँ । इस पुस्तक ने उसी अमूल्य और अलुध्य प्राप्य को 
सुलभ कर दिया हैं । 

पूज्य बापू के सत्य-अहिसा-मार्ग पर सतत आगे बढ़ते हुए अपने जीवन को देशरत्न ने 
अपनी ही अमर लेखनी से हिन्दी-पाठकों के समक्ष प्रत्यक्ष किया है । कितने सौभाग्य की 
बात है कि हिन्दी में एक ऐसी नवजीवन-दायिनी पुस्तक के प्रकाशन का सुअवसर हमें 
प्राप्त हुआ। हमें आशा तथा पूर्ण विश्वास है कि बापू के अमिट पद-चिद्धों का, जिन्हें. 
देशरत्न की समर्थ लेखती ने इसमे अड्धूित किया है, अनुसरण कर हमारे देशवासी अपने 
कल्याण का मार्ग प्रशस्त कर सकेंगे । 

इस पुस्तक को शुद्धता और सुन्दरता से प्रकाशित करने में राजेन्द्र-कॉलेज (छपरा) 
के प्रोफेसर शिवपूजन सहाय ने जो सहायता दी तथा जिस परिश्रम और लगन से कापी 
और प्र॒फ का सम्पादन-संशोधन किया, जिससे यह पुस्तक एक पखवारे में ही इतने स्वच्छ 
रूप में छप सकी, उसके लिए हम उनको धन्यवाद देते है । 


अकाशक 





प्रस्तावना 


गंगा की पविन्न धारा श्रपने प्रधाह से बहती चली जाती है। बीच-बीच में 
श्रद्धालु लोग उसमें से अपने द्वित के लिए कुछु-न कुछु जल निकाल लेते हैं। जिसकी जितनी 
शक्ति होती है वह उतना जल ले सकता है। कोई तो हरिद्वार के पास ही नहर खोदकर के 
सेकड़ों कोस्तों तक जल-प्रवाह अलग करके करोड़ों बीघा जमीन को पटाता हुआ जनता- 
जनादन की सेवा में उसे लगाता है । कोई किनारे पर रहता हुआ भी अभागा उसी गंगा 
के जल से स्नानादि करके अपने को पावन नहीं बना सकता। छोटे-मोटे लोग अपनी शक्ति 
के अनुसार बड़े घड़े में अथवा छोटी लुटिया में ही उस पवित्त जल को ले सकते हैं। पर 
गंगा बहती ही चली जातो है और जहाँ-जहाँ उसका प्रवाह पहुँच जाता है वहाँ की घर ती 
उबरा और उपजाऊ हो जाती है। महात्मा गांधी-रूपी पावन गंगा में से जिसकी जितनी 
शक्ति और जिपका जितना पुण्य रहा उसने उतना लिया। यदि मुझे कुछ पाने का बढ़ा 
सौभाग्य नहीं हुआ तो यह मेरा ही दुर्भाग्य है। इन पृष्ठों में अपनी समर में जो कुछ 
उनका मदर्व आया उसे यहाँ दे देने का प्रयत्न क्रिया है। 


इप्ते लिखने का सारा काम बाल्मीकि चौधरी ने बहुत परिश्रम करके किया। इख्रके 
लिए में बहुत कृतज्ञ हूँ । 


नर दिल्‍ली 
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र४ दिसम्बर (१९४९) को, सेवाग्राम में, विश्वशान्ति-परिषर का उद्घाटन करते समय 
दृशरत्न डा० राऊेन्द्रप्रसादइ संसार के लिए शान्ति की अपील कर रहे हैं । 


पहला अध्याय 


मुे पहला मौका महात्मा गांधी को देखने का कलफत्ता में मिला । जब वह दक्षिण 
अफ्रिका से लौटकर हिन्दुस्तान के मख्य-मुख्य स्थानों का दौरा कर रहे थे, कलकत्ता 
में उनके स्वागत के लिए एक सभा हुई थी, जिसमें मे भी कुतूहल-वश गया था । उन दिलों 
उनको लोग “कर्मवीर गांधी” कहा करते थे । वह सफेद बन्दवाला अचकन, धोती और सफेद 
काठियावाड़ी पगड़ी पहना करते थे। पैरों में जूते नहीं पहनते थे, मगर कन्ध पर एक 
चादर रखा करते थे। मैने अखबारों में उनके दक्षिण अफ्रिका के कामों की कहानी कुछ 
पढ़ी थी और इसलिए जब उनके स्वागत की सभा हुई तो मै भी वहाँ गया । यह शायद 
१९१५ की बात होगी । दूर से ही सभा में उन्हें देखा और वहाँ उन्होंने क्या कहा, इसका 
कुछ स्मरण नहीं है । यह भी नहीं याद है कि उन्होंने कुछ कहा या नहीं; क्योंकि पीछे मैने 
सुना कि स्वर्गीय गोखलेजी ने उनसे वचन ले लिया था कि हिन्दुस्तान की हालत वह जा- 
कर देखें; पर एक बरस तक किसी प्रकार-के आन्दोलन में भाग न लें, और न व्याख्यान ही 
दिया करें। यह समारोह उस एक बरस के भीतर ही हुआ था । इसलिए शायद उन्होंने 
कुछ कहा ही नहीं; पर मुझे आज कुछ स्मरण नहीं है । हाँ, इतना याद है कि उस समय 
में कलकत्ता में ही रहता था और उस सभा में गया था। 

१९१६ के दिसम्बर में लखनऊ में कांग्रेस का अधिवेशन हुआ | में पटना-हाइकोर्ट के 
खलने पर, १९१६ के मार्च से, पटनो चला आया और वहीं वकालत करने लगा। 
पटना से ही लखनऊ-काँग्रेस में गया। वहाँ महात्मा गांधी भी आये थे। चम्पारन के 
किसानों के कुछ नेता, जिनमें मुख्य श्रीराजकुमार शुक्ल और पीर मुहम्मद म्‌निस थे, 
कांग्रेस में अपना दुखड़ा सुनाने गये थे। मैं वकालत के कारण राजकुमार शुक्ल को जानता 
था और चम्पारन के रैयतों की बुरी हालत से भी कुछ परिचित था, पर वह परिचय बहुत 
ही अधूरा और आंशिक था। अगर यों कहा जाय कि वह नहीं के बराबर था, तो अत्युवित 
नहीं होगी। बिहार के यूबवकों के नेता स्वर्गीय ब्रजकिशोरप्रसादजी थे। वह वहाँ की 
शिकायतों से काफी परिचित थे, क्रब्रेंकि उन दिनों की लेजिस्लेटिव कौन्सिल के वह मेम्बर 
थे और वहाँ इस समस्या पर उन्होंने कई बार प्रश्न पूछे थे तथा दूसरे प्रकार से भी इस 
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बात की चर्चा कोन्सिल में की थी। श्रीराजकुमार शुक्छठ आदि महात्मा गांधी से मिले, 
और चम्पारन का दुखड़ा सुनाया । बाबू ब्रजकिशोरप्रसाद भी शायद उन लोगों के साथ 
गांधीजी से मिले । सबने गांधीजी से अनूरोध किया कि चम्पारन-सम्बन्धी एक प्रस्ताव 
कांग्रेस में पास कराना चाहिए और वह स्वयं यदि उसे उपस्थित करें तो बहुत अच्छा 
होगा । गांधीजी ने प्रस्ताव उपस्थित करने से इनकार कर दिया था। उनका कहना था 
कि जबतक में खुद देख-सुनकर सब बातों की पूरी जानकारी हासिल न कर ल', प्रस्ताव 
उपस्थित नहीं कर सकता । हाँ, जाँच के लिए चमपारन जाऊंगा और देख गा कि जो तुम 
लोग कहते हो वह कहाँ तक ठीक है । प्रस्ताव बाबू ब्रजकिशोर ने पेश किया और श्री राज- 
कुमार शुक्ल ने उसका समर्थन किया और वह सर्वसम्मति से पास भी हो गया । यह शायद 
पहला ही मौका था जब एक देहाती अनपढ़ किसान काँग्रेस के मंच से किसी प्रस्ताव के 
समर्थन में बोला हो । गांधीजी के साथ मेरे सम्पर्क का सूत्र-पात मात्र यहाँ हुआ--यद्यपि 
वास्तविक सम्पर्क लखनऊ में नहीं हुआ । 

काँग्रेस के बाद सब लोग अपने-अपने स्थान को चले गये; पर राजकुमार शुक्ल ने 
गांधीजी से वचन ले लिया कि जब वह कभी बिहार की ओर से गृजरेंगे तो चम्पारन भी 
जायेंगे और वहाँ की हालत देखेंगे । मार्च १९१७ में गांधीजी को एक बार कलकत्ता की 
ओर जाना पड़ा और उन्होंने राजकुमार शुक्ल को पत्र लिखा कि उनसे वह कलकत्त में 
मिलें तथा वहाँ से उनको अपने साथ चम्पारन ले जाय॑ँ; पर दुर्भाग्यवश यह पत्र राजकुमार 
शक्‍ल को देर करके मिला और तबतक गांधीजी कलकत्ता से वापस चले जा चूके थे । 
बिहार के देहातों में डाकिया सप्ताह में एक या दो बार से अधिक डाक लेकर नहीं जाता 
और राजकुमार शूक्‍ल तो चम्पारन में, जो एक पिछड़ा हुआ जिला समभा जाता था, रहा 
करते थे, और चम्पारन-जिले के भी सबसे अधिक पिछड़ हुए भाग में ! इसलिए पत्र का 
समय पर न मिलना कोई आइचये की बात नहीं थी । 

अर्प्रैक. १९१७ में अखिल-भारतीय काँग्रेस-कमिटी की बैठक कलकत्ता में, इंस्टर की 
छ्ट्टियों में, होनेवाली थी । गांधीजी उसमें शरीक होने कलकत्ता गये और इस बात की 
सूचना उन्होंने राजकुमार शुक्ल को दे दी। वह इस बार समय से पत्र पाकर कलकत्ता 
पहुँच गये और श्रीभूपेन्द्रनाथ वसु के मकान पर, जहाँ गांधीजी ठहरे थे, जाकर उनसे 
मिले। मैं अखिल भारतीय काँग्रेस-कमिटी का एक सदस्य था और उस जतस्से में शरीक 
था। इत्तिफाक से जल्से में मैं गांधीजी के बहुत नजदीक ही बैठा था, पर वह मुझे जानते 
नहीं थे और न में यह जानता था कि वह कलकत्ता से ही सीधे बिहार' जानवाले हैं । राज- 
कुमार शुक्ल उनके साथ सभा तक गये थे; पर बाहर ही ठहर गये थे, इसलिए मेरी मुला- 
कात उनसे भी नहीं हुईं। सभा समाप्त होने पर मैं जगन्नाथपुरी चला गया और इधर 
गांधीजी राजकुमार शुक्ल के साथ पटना चले आये । एक-दूसरे के साथ परिचय न होने के. 
कारणा, नजदीक बैठे रहने पर भी, हम एक-दूसरे के कार्यक्रम को न जान सके, नहीं तो 
में शायद उनके साथ ही बिहार चला आता। उधर में पूरी पहुंचा और इधर गांधीजी 
मेरे घर पर पटना पहुँचे 
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में कलकत्ता में वकालत किया करता था और जब १९१६ के मा में पटना में बिहार 
के लिए अछग हाइकोर्ट खुला तो में पटना चला आया तथा वही वकालत करने लगा । एक 
मकान भाड़ पर लेकर रहता था। घर के लोग कोई साथ नही रहते थे। वे लोग भाई के 
साथ छपरा या गाँव 'जीरादेई' रहा“करते थे, इसलिए पटना में नौकर ही साथ रहते थे । 
कलकत्ता बिहार से बहुत दूर पड़ता था और बिहारियों के लिए एक अजनबी जगह । इसलिए 
जब कोई मामूली आदमी वहाँ हाइकोर्ट में किसी मुकदमे के लिए जाता, तो वह बहुत कर्फे 
किसी वकील या मुख्तार के यहाँ ठहरता । एक तो कोई दूसरी ऐसी जगह उसको नहीं 
मिलती जहाँ वह ठहर सकता और दूसरे उन दिनों होटलों का न तो इतना प्रचार था 
और न बिहार के गाँव का रहनेवाला कोई आदमी होटल में रहकर वहाँ खाना पसन्द 
करता; इसलिए बिहारी वकीलों का घर भी मवक्किलों के लिए एक धर्मशाला-जैसा होता। 
कोई-कोई तो मवक्किलों को पैसे लेकर खिलाते ! में ऐसा नहीं करता था। जो कोई मेरे 
यहाँ ठहर जाता था उसको म॑ बिना दाम लिये ही खिलाता और ठहराता । यही प्रथा जब 
हमलोग कलकत्ता से पटना आये तो अपने साथ लेते आये । इसलिए जब-तब पटना में भी 
मवक्किल आकर हमारे साथ ठहर जाया करते थे । उनके लिए एक कमरा भी रख छोड़ा 
था और नौकर भी जानते कि मवक्किलो को कहॉ ठहराना तथा उनके साथ क्‍या बर्ताव 
करना चाहिए। जब मैं कलकत्ता अखिल-भारतीय काग्रेस-कमिटी की बैठक के लिए गया 
और वहाँ से 'पुरी' चला गया तो पटना के नौकर, जो मेरे साथ नही गये, छुट्टी में अपने- 
अपने घर चले गये--कैवल एक नौकर मकान की देखभाल करने के लिए रह गया, जो 
निरा देहाती था। 

पटना में पहुंचकर राजकुमार श॒क्‍ल गांधीजी को मेरे घर ले गये । वह किसी दूसरे 
को नही जानते थे जिनके यहाँ वह गाधीजी को ठहराते । दुर्भाग्यवश् मे तो था नहीं । 
नौकर ने गाधीजी को एक देहाती मवककिल समभ लिया ! इसमें उस बिचारे का कोई 
दोष नही था। राजकुमार शुक्ल तो एक देहाती मवक्किल थे ही। देहाती बोली बोलने 
और रहन-सहन में भी चम्पारन के ही थे। गांधीजी का रूप-भेष भी कुछ वैसा ही था । 
मेने ऊपर बतलाया है कि सभा इत्यादि में गाधीजी धोती, अचकन और काठियावाड़ी पगड़ी 
पहना करते थे। इसी भेय में मैने उनको कलकता की स्वागत-सभा तथा अखिलभारतीय 
काँग्रेस-कमिटी के जलल्‍्से में देखा था; पर मामूली तौर से वह एक धोती-कुर्त्ता तथा बसी 
टोपी पहना करते थे जैसी पीछे 'गावी-टोपी' के नाम से मशहूर हुई। इस काट की टोपी 
बिहार में और संयुक्त प्रदेश में बहुतेरे पहना करते थे, पर गाधी-टोपी और उन टोपियों 
में बहुत बड़ा फर्क यह था कि गांधी-टोपो हमेशा खादी की हुआ करती थी। गांधीजी 
की वेश-भूषा देखने से उस नौकर को यह पता न चला कि वह कोई महान पुरुष हैं। 
मवक्किल समककर उसते उतको मवक्रिकिल की तरह ही ठहराया और उनके साथ मव- 
क्किल-जैसा ही वर्ताव भी किया ! यहाँ तंक कि उस पाखाने का भी इस्तेमाल नहीं 
करने दिया जो खास घर के मालिऊर के इस्तेमाल में रहा करता था! गांधीजी ने नित्य- 
क्रिया स्‍नानादि नहीं किया और प्लोच ही रहे थे कि अब क्‍या किया जाय कि इतने में 


बापू के कदमों में 


मजहरुलहक साहब को खबर लग गई कि गांधीजी पटना आये हुए है और मेरे यहाँ ठहरे 
हैं। मजहरुलहक साहब गांधीजी के दक्खिन अफ्रिका के काम से तो पूरी तरह वाकिफ थे 
ही, बह उनको बहुत पहले से भी जानते थे; क्योंकि दोनों साथ ही एक ही जहाज 
पर बैरिस्टरी पास करके इंगलैंड से लोटे थे। गांधीजी को वह अपने यहाँ ले गये और 
हमारे घर से हटाकर अपने साथ ही ठहराया । गांधीजी चम्पारन पहुँचने के लिए उत्सुक 
थे, पर संध्या के पहले वहाँ के लिए कोई गाड़ी नही थी। इसलिए संध्या की गाड़ी से ही 
जाने का निश्चय किया और रवाना भीनहो गये । मुजफ्फरपुर रास्ते में पड़ता है और तिर- 
हुत-डिवीजन का कमिश्नर वहीं रहता है । नीलवरों की संस्था 'बिहार-प्लैण्टर्स एसोसिएशन' 
(8087 ?]870078 ॥88008007) का दफ्तर वहीं था और उसका मंत्री वहीं रहा 
करता था। इसलिए उन्होंने सोचा कि चम्पारन पहुँचने के पहले इन दोनों से मिल लेना 
अच्छा होगा । बस मृजफ्फरपुर में ठहर जाने का निश्चय कर लिया । 

जो अनुभव उनको मेरे घर पर पटना में हुआ था उसके बाद उन्होंने राजकुमार शूवल 
पर अपने ठहरने-ठहराने का भार न छोड़कर स्वयं ही उसका प्रबन्ध कर लिया। आधघाय॑ कृपा- 
लानी उन दिनों मुजफ्फरपुर-कालेज में प्रोफेसर थे। गांधीजी के साथ उनकी मृछाकात नहीं 
थी, पर उनसे पत्र-व्यवहार हुआ था । इसलिए वह उनको जानते थे और पटना से चलने के 
पहले उन्होंने करपालानीजी के पास तार भेज दिया था। क्ृपालानीजी कुछ छात्रों के साथ 
स्टेशन पर उनसे मिलने आये । गाड़ी आधी रात के समय पहुँचती थी। क्वपालानीजी 
भी गांधीजी की रहन-सहन से बहुत परिचित नहीं थे । इसलिए स्टेशन पर सब लोग उनको 
ऊँचे दर्जो के डब्बों में तलाश करने लगे। पर गांधीजी अपनी छोटी गठरी लिये हुए, 
राजकुमार शुक्ल के साथ, तीसरे दर्ज के डब्बे से उतर चके थे और प्लेटफाम॑ से बाहर 
जाने के लिए फाटक की तरफ जा रहे थे। जब कृपालानीजी और उनके छात्रों को गांधीजी 
ऊंचे दर्जो के डब्बों में नहीं मिले, तो वे लोग प्लेटफार्म पर उनकी तलाश में इधर-उधर दौड़- 
धूप करने लगे। राजकुमार शुक्ल ने उनकी दौड़-धूप से समझ लिया कि ये लोग गांधीजी 
की ही तलाश में हैं और उनमे से एक से पुछा कि आप किसकी तलाश कर रहे हैं। उसने 
उनको एक निरा देहाती समझकर उत्तर तक नहीं दिया ! तब राजकुमार शुक्ल ने कहा, 
आप कमंवीर गांधी की तलाश कर रहे हैं तो वह मेरे साथ यह हँ । यह बात सुनते ही 
सब लोग जुट गये । गांधीजी धोती, कुर्ता और टोपी पहने थे। बगल में एक छोटी 
गठरी थी जिसमें बिछाने के लिए बिस्तर इत्यादि और पहनने के लिए कपड़े थे 
जिससे वह सोने के समय तकिया का काम लिया करते थे ! दूसरे हाथ में एक टिन का 
डब्बा था जिसमें खाने के लिए खजूर या मू गफली थी । राजकुमार शूक्त्न अपना सामान 
और लोटा अपने हाथ में लिये हुए थे । 

गांधीजी को पाकर सब निहाल हो गये । कृपालानीजी, जो कालेज के होस्टल के 
प्रधान थे, उनको अपने साथ होस्टल में ले .गये और वहीं ठहराया। कालेज सोलह 
आने गवरनेमेंट-कालेज नहीं था, पर गवनंमेंट से उसको पैसे की काफी मदद मिलती थी; 
इसलिए उसपर गवरनेमेंट का एक प्रकार से पूरा अधिकार था। कालेज का प्रिंसपल उन 
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दिनों सरकारी नौकरी वाला, आइ० ई० एस०” (इंडियन एजुकेशन सर्विस) का, कोई 
अ ग्रेज ही हुआ करता था--यद्यपि मुझे आज स्मरण नहीं है कि उस वक्‍त कौन प्रिसपल 
था । कृपालानीजी ने गांधीजी को अपने यहाँ होस्टल में ठहरा तो लिया, पर वहाँ रख न सके; 
दूसरे ही दिन गांधीजी एक वकील के घर जाकर ठहर गये । थोड़े ही दिनों में कृपालानीजी 
को भी इसी अपराध के कारए कालेज की नौकरी से इस्तिफा देना पड़ा और वहाँ से छूट्टी 
पाकर वह चम्पारन में गांधीजी के साथ रहकर काम करने छगें। 

गांधीजी कमिश्नर और नीलवरो के मंत्री से मिले तथा अपना उहे इय बताया । 
उनलोगों ने उनको चम्पारन जाने से मना किया और कहा--“रंयतों की शिकायतों की जाँच 
गवर्नमेंट करा रही है । चम्पारन में सर्वे-सेटलमेंट के अफसर काम कर रहे हैं और जो कुछ 
भी शिकायत होगी उसपर विचार करके गवनेमेंट मुनासिब कारंवाई करेगी । रैयत आपके 
जाने से उत्तेजित होंगे और लड़ाई के जमाने में गड़बड़ी मचा सकते हैँ जो किसी तरह 
वांछनीय नहीं है । उस समय जमंनों का फ्रानस्स पर धावा था और बहुत जोरों से लड़ाई 
चल रही थी। उन्होने यह भी कहा--“बहुतेरे नीलवर लड़ाई में चले गये। उनकी 
गरहाजिरी में कोई बड़ा आन्दोउन खड़ा करना ठीक न होगा ।” इस तरह की बातें कहकर 
उन्होंने गांधीजी को वहाँ जाने से रोका तथा रैयतों की शिकायतों को अतिरंजित और गलत 
बताया । महात्माजी ने तार देकर बाबू ब्रजकिशोरप्रसाद को दरभंगा से बुला लिया था; 
क्योंकि वही उस विषय के विशेषज्ञ थे। गांधीजी का कहना था कि वे लोग जितना ही 
जोर देकर उनको रोकना चाहते थे उतना ही उनका संदेह बढ़ता ही जाता था और यह 
विचार दृढ होता जाता था कि दाल मे कुछ काला जरूर है । उन्होंने अन्त में दो-तीन 
मुलाकातो के बाद चम्पारन जाने का निश्चय कर लिया । 

इसका एक कारण यह भी था कि चम्पारन के बहुतेरे रैयत यह सुनकर कि गांधीजी 
उनकी मदद के लिए मृजफ्फरपुर तक आ गये है, चम्पारन से उनके पास चले आये-- 
अपना-अपना दुखड़ा सुनाया, जिससे राजकुमार शुक्‍लू की कही हुई बातों की पृष्टि हुई । 
चम्पारन के रैयत इतने अरसे से सताये गये थे कि वे लोग डरपोक हो गये थे और उनकी 
हिम्मत नीलवरों के खिलाफ कुछ कहने को भी नहीं होती थी | नीलवरों का गवरनेमेंट के 
अधिकारियों पर बहुत प्रभाव था और उनके मित्र तथा सहायक स्थानीय अफसरों से 
लेकर विलायत तक में थे। उनके जूल्म की खबर स्थानीय अफसरों को मिला 
करती थी; पर वे भी रैयतो की कोई विशेष मदद नही कर सकते थे। हाँ, जो सच्चे 
और नेकनीयत होते वे गवनेमेंट के पास गुप्त रिपोर्ट भेज दिया करते तथा जब मामला 
बहुत बिगड़ जाता तो गवर्नमेंट भी कुछ नाम-निहादी कारंवाई कर दिया करती, जिसका 
कोई विशेष फल नहीं होता। कभी-कभी रैयत भी विगड़ जाते और बलवा-फसाद कर 
देते। एकाध नीलवर को दो-एक बार मार भी डाला था और उनकी दो-एक कोठियों को 
जला भी दिया था; पर इस प्रकार के बलवा-फसाद का नतीजा यह होता कि वे और भी 
पीसे जाते । कचहरियों द्वारा फाँसी और कैद की सजा के अलावा दूसरे प्रकार की भी सजाएँ 
उनको मिलतीं । उनके खेत और घर सब लूट लिये जाते, माल-मवेशी भगा दिये जाते, 


६ बापू के कदमों में 


घरों में आग लगा दी जाती और वे खुद भी पीटे जाते तथा बहुतेरों की तो बहु-बेटी की 
इज्जत भी बरबाद की जाती । फसाद के बाद उनको नीलवर तथा सरकारी कमंचारी 
इतना दबाते कि बहुत दिनों तक जिला-भर में मौत की-सी शान्ति विराजती ! जिस 
इलाके में फसाद होता वहाँ अतिरिक्त पुलिस दैठा दी जाती, जहाँ उसका यह काम 
होता कि र॑यतों को लूटे-खसोटें। इसके अलावा, पुलिस का सारा खर्च भी 
गवनंमेंट उनसे ही वसूल करती । दो-एक बार गवर्नमेंट ने जाँच करने के लिए विशेष 
अफसरों को भेजा और उनकी रिपोर्ट कुछ ह॒द तक रौयतों के पक्ष में हुई; पर कौसिल में 
बहुत चर्चा होने पर भी वह प्रकाशित नहीं की गई। रैयत इतना डर गये थे कि किसी 
नीलवर या उसके कर्मचारी के विरुद्ध किसी किस्म की शिकायतें लेकर किसी अदालत या 
कचहरी में नहीं जाते थे। जब उनकी शिकायते कौसिल में पेश की जाती तो गवनंमेंट का 
उत्तर यही होता कि उनकी कोई शिकायत अगर होती तो वे खुद ही अदालत में पेश करते, 
पर वे ऐसा कुछ करते नही, इसलिए यह तो बाहर के कुछ आन्दोलन करनेवालों की ही 
दशरारत है कि नीलवरों की इतनी शिकायत करते है ! ऐसा भी देखा गया था कि कोई 
रैयत अगर हिम्मत करके अदालत मे नालिश करने के लिए पहुँचता भी, तो नीलवरों के 
आदमी वहाँ लगे रहते और उसे मजिस्ट्रेट के सामने ही इजलास पर से घसीट लाकर खूब 
पीटते ! इसलिए इतनी शिकायतों के रहते भी डर के मारे रैयत कचहरी तक नहीं 
पहुँच पाते थे। 

गांधीजी के सम्बन्ध में, सिवा दो-चार आदमियों के--जिन्होंने कही कुछ सुन लिया 
था या अखबारों में पढ़ लिया था--रैयतो में से शायद ही कोई कुछ जानता होगा । में ऊपर 
कह चुका हूँ कि मुझ-जैसा एक तथाकथित शिक्षित और सार्वजनिक विषयों में कुछ 
दिलचस्पी रखनेवाला आदमी भी उनके बारे में बहुत थोड़ा ही जानता था, तो बेचारे 
निरीह अशिक्षित रैयतों को वया पता होता, जो चम्पारन-जैसे पिछड जिले के गाँव के 
रहनेवाले और नीलबरों द्वारा सताये हुए भयभीत थे । पर उन्होंने इतना सुन लिया था कि 
उनकी मदद करनेवारा कोई पास के जिला मृजफ्फरपर तक आ गया हैं। और, न 
मालूम उनके दिल में यह विश्वास कँंसे आ गया कि वह उनका उद्धारक हैं । न मालम वह 
डर, जो उनको हमेशा सताया करता था, कहाँ चला गया और उनमे से सैकड़ों मुजफ्फरपुर 
तक आ गये तथा गांधीजी से मिले । 

गांधीजी ने चम्पारन जाने का निश्चय कर लिया और तिथि तथा गाड़ी का समय भी 
ठीक कर लिया । मोतीहारी के प्रसिद्ध वकील बाबू गोरखप्रसाद, जो रैयतों की कुछ मदद 
किया करते थे, मुजक्क़रयुर आ गये । उन्होंते अपने घर पर ठहरने के लिए गांधीजी को 
आमंत्रित किया । 

गांधीजी को एक दिक्कत थी। वह वहाँ की ग्रामीण भोजपूरो बोली समझ नहीं सकते 
थे और यद्यपि वह हिन्दी कुछ जानते थे तो भी इतनी नहीं कि अपना सब काम हिन्दी में 
कर सकें । रैयत भी ठीक तरह से अपनी बोली के [सवा दूसरा कुछ--विशेष करके 
गांधीजी की बोलो--नहीं समझ पाते। इसलिए ऐसे आदर्मियों की जरूरत थी जो 
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के अनुसार, हुक्म दिया कि आप पहली रेलगाड़ी से चम्पारन से चले जाइए ! वह हुक्म ग़ांधी- 
जी को मोतीहारी से गाँव के लिए रवाना होने के समय तक नहीं मिला | वह बाबू धरणी- 
धर ओर बाबू रामनोभी प्रसाद के साथ रवाना हो गये थे। पीछे से पुलिस-सब-इन्स्पेक्टर, 
जिला-मजिस्ट्रेट का पत्र लेकर, कुछ मीलों की दूरी पर, गांधीजी से मिला, और कहा कि 
जिला-मजिस्ट्रेट आपसे मिलना चाहते हैं। गांधीजी उस पूलिस-अफसर के साथ, उसी की 
सवारी पर, मजिस्ट्रेट से मिलने वापस चले आये। पर उन्होंने अपने साथियों को यह 
आदेश दिया कि वे उस गाँव तक जाकर, वहाँ का सब हाल देखकर, सन्ध्या या रात तक 
वापस आ जाये। मोतीहारी लौटने पर मैजिस्ट्रेंट ने पहले उनको वापस जाने को कहा; 
पर जब उन्हेंने उसकी यह बात न मानी तो बाजाब्ता हुक्म दे दिया। गांधीजी ने भी 
बाजाब्ता जवाब दे दिया कि वह हुक्म को नहीं मानेंगे, मजिस्ट्रेट जो चाहे, करे। इसपर 
मजिस्ट्रेट ने कहा कि बाजाब्ता उदलहुक्मी का मुकदमा आप पर चलाया जायगा। 
साथ ही, यह भी अनूरोध किया कि जबतक बाजाब्ता कार्यवाही नहीं होती, आप देहातों 
में न जायें । गांधीजी ने इस अनुरोध को मान लिया और बाजाब्ता कायं वाही का इन्तजार 
करने लग। इसके लिए बहुत देर तक ठहरना न पड़ा; क्योंकि उसी दिन सम्मन आया 
और उसके दूसरे ही दिन मृकदमे की पेशी की तारीख पड़ गई । 

गांधीजी ने उस रात को बहुत परिश्रम किया । पहले तो उन्होंने अपने सभी मित्रों 
तथा सहकर्भियों को तार द्वारा मुकदमे की खबर दो । मेरे नाम से भी एक तार पटना 
भेजा, जिसमें लिखा था कि “मजिस्ट्रेट ने मुझे चम्पारन छोड़कर चले जाने की आज्ञा दी है; 
मैंने उसकी अवहेलना की और मृकदमा होनेवाला है जिसका इन्तजार कर रहा हूँ ।” एक 
तार उन्होंने अपने दक्षिण-अफ्रिका के सहकर्मी और मित्र मि० पोलक के नाम से प्रयाग 
भेजा, जहाँ वह ठहरे हुए थे। उन दिनों लाड्ड चेम्सफोर्ड वाइसराय थे । गांधीजी से प्रवासी- 
हिन्दुस्तानी-प्रशन के सम्बन्ध में उनकी अच्छी मुलाकात थी। महात्माजी ने उनके नाम एक पत्र 
भेजा, जिसमें सारी घटना के साथ ही ब्रिटिश गवनमेंट से अपना पुराना सम्बन्ध भी बतलाया 
और अन्त में यह लिखा कि इसी गवर्नमेंट ने उनको सार्वजनिक सेवाओं के लिए सोने का 
'केसरहिन्द' पदक दिया है जिसकी वह काफी कदर करते हैं; मगर जब गवरनंमट का उनमें 
विश्वास नहीं रहा और यह सार्वजनिक काम भी उन्हें नहीं करने देना चाहती, तो यह 
उनके लिए अयोग्य है कि उस पदक को वह रखें, और इसलिए उन्होंने जिन लोगों के 
पास वह पदक रखा हैँ उन लोगों को लिख भेजा है कि वे उसे आपके पास भेज दें। 
उन्होंने तार के अलावा बहुत मित्रों के पास पत्र भी लिखा, जिसमें उस वक्‍त तक का पूरा 
वृत्तान्त लिख भेजा । इसके अलावा, मृकदमे की पेशी के लिए अपना एक बयान तैयार 
किया जिसको उन्होंने दूसरे दिन पेशी के समय पढ़ा । 

यह सब करते रात का अधिकांश बीत गया। इतने तार, चिट्ठियों और बयान को 
सिर्फ लिखा ही नहीं, प्रायः सबकी नकल भी अपने पास कर रखी | आधी रात के बाद 
बाबू धरणीधर और रामनोमी बाबू उस गाँव से, जहाँ उनको गांधीजी ने तहकीकात करने 
को भेजा था, लौटे । उसी समय गांधीजी ने उनसे वहाँ का हाल सुन लिया और जो कुछ 


१० बापू के कदमों में 


जब मुझे तार मिला तो में सोचने लगा कि क्‍या करना चाहिए। बाबू ब्रजकिशोर 
को, जो हमलोगों के गूरु थे, जो उस समय कलकत्ता गये हुए थे, मेने सब बातें तार द्वारा 
जना दीं और लिखा कि आप कल बहुत सवेरे तक पहुँच जाइए । महात्माजी से मैने तार 
द्वारा पूछा कि मृभसे क्‍या सेवा हो सकती है । मैंने समझा कि शायद मृकदमे की पैरवी में 
वकालत करनी पड़े, और कुछ पुस्तकें भी उलट-पुलट कर देखने लगा कि इस सिलसिले का 
हुक्म उस धारा के अनुसार दिया जा सकता है या नहीं। में मजहरुलहक साहब से भी 
मिला और सब बातें कह सुनाई । तार का उत्तर मिल चुका था कि मित्रों के साथ आ 
जाओ । उधर मि० पोलक का भी तार पटना पहुँच गया कि वह पटना आ रहे हैँ और 
गांधीजी की बुलाहुट पर सीधे चम्पारन चले जायँगे। हमने निश्चय कर छिया कि स्वर्गीय 
हम्भूश रण तथा श्रीअनुग्रहनारायणर्सिहजी को अपने साथ लेकर दूसरे दिन सवेरे की गाड़ी 
से चम्पारन चले जायेंगे। मजहरुछ॒हक साहब ने जाने का निश्वय किया। मि० पोलक तो 
जानेवाले थे ही । बहुत सवेरे बाबू ब्रजकिशोर पहुँच गये और हम लोग चम्पारन के लिए 
रवाना हो गये । वह गाड़ी मोतीहारी तीन बजे दिन में पहुँचा करती थी। मि० पोलक 
ने रास्ते मे गांधीजी का तरीका विस्तार-पूवंक बताया और यह कहा कि वह तुम्हारी 
वकालत की मदद वहाँ नहीं चाहेंगे, बल्कि तुम लोगों को किसी दूसरी तरह से उस काम 
में लगा देंगे जो वह वहाँ करना चाहते है । हम लोग रास्ते में बातें करते जा रहे थे और 
उधर मुकदमे की पेशी हो रही थी । दूसरे दिन सवेरे ही तैयार होकर गांधीजी, अपने दोनों 
साथियों के साथ, एक घोड़ा-गाड़ी पर सवार होकर कचहरी के लिए रवाना हुए । थे दोनों, 
जो रात को विचार करते रहे थे, उसी में अबतक लगे थे। पर अब उनसे रहा नहीं गया 
और उन्होंने गांधीजी से कहा--“अगरचे हमने पहले इस बारे में कभी सोचा तो नहीं था, 
पर जब आप कहीं दूर से आकर इन गरीबों के लिए जेलखाने जा रहे हैं, तो यहाँ के 
रहनेवाले हम लोग कैसे आपको अकेला छोड़ देना बर्दाश्त कर सकेंगे। इसलिए अब 
हमने भी सोचा है कि आप जब जेल चले जायें तो हम लोग काम जारी रखेंगे और जरूरत 
पड़े गी तो हम लोग भी जेल जाय॑ंगे ।” यह सुनते ही गांधीजी का चेहरा खिल उठा और 
वह सहसा कह उठे, तब तो फतह है ! वह कुछ दक्षिए अफ्रिका की बातें बताने लगे । तब- 
तक सब कचहरी पहुँच गये । 

कचहरी में आज एक नई समा थी। गांधीजी के मुकदमे की खबर फैल चुकी थी 
और रैयतों की एक भीड़ वहाँ जुट गई थी । वे लोग अपने उद्धारक का दर्शन करने तथा 
मकदमे में वया होता है--यह देखने गाँव-गाँव से आ गये थे। वे लोग वही रैयत थे जो 
डर के मारे कभी कचहरी के नजदीक नीलबरों के खिलाफ नालिश करने नहीं आते थे; 
पर आज गवनेमेंट के हुक्म की अवज्ञा करनेवाले के मुकदमे की पेशी देखने वहाँ हजारों की 
तादाद में आ जुटे और जब मजिस्ट्रेट के पहुँचने पर मृकदम की पेशी हुई तो कमरे के 
अन्दर घुसने में इतना कोलाहल और धक्कमधक्का हुआ कि किवाड़ों के शीद्े भी टूट गये 
और पुलिस हक्‍का-बक्का ताकती रही । न मालूम वहच्डर कहाँ चला गया और जोश और 
हिम्मत कहाँ से आ गई । 
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सिर्फ हमने ही यह सोचने को गलती नहीं की थी कि गांधीजी के मुकदमे की पैरवी 
हमें करनी पड़ेगी। सरकारी वकील ने भी सोचा कि म्‌कदमे की पैरवी के लिए गांधीजी 
की ओर से बड़े-बड़े वकील-बैरिस्टर आयेंगे। गांधीजी खूद बैरिस्टर हैं, इसलिए वह भी 
कानून की किताबें उलट-पुलट कर तैयार होकर कचहरी आयेंगे। यह एक कानूनी सवाल 
उस मुकदमे में जरूर उठता था कि वह हुक्म कानून के अनूसार ठीक था या नहीं। और, 
अगर वह ठीक नहीं था तो उसकी अवज्ञा के लिए सजा नहीं हो सकती थी। मैने जो 
थोड़ा-सा विचार किया था तो उस समय इस नतीजे पर पहुँचा था कि जिला-मजिस्ट्रेट का 
हुक्म कानूनन गलत है और इसलिए उसकी उदल-हुक्मी के लिए सजा नहीं हो सकती। 
शायद सरकारी वकील ने भी सोचा था कि इस तरह की बहस की जायगी और उसका 
उत्तर देने के लिए उन्होंने मसाला तेयार कर लिया था। पर जब मुकदमा पेश हुआ तो 
"यह सारा पुस्तकी परिश्रम व्यय और अनावश्यक साबित हो गया। म्‌कदमा पेश होते ही 
सरकारी वकील ने गवाह पेश किया और उससे इस तरह के सवाल पूछने लगे जिनके उत्तर 
से यह साबित हो कि गांधीजी पर वह हुक्मनामा बाजाब्ता तामील हुआ था, जिसकी 
अवज्ञा के लिए मुकदमा चल रहा था। गांधीजी ने हाकिम से कहा--“यह गवाही अनाव- 
इयक है । इसमें क्यों आपका और हमारा समय लगाया जाय। मैं कबूल करता हूँ कि 
यह हुक्म मुझको मिला था और मैने उसको मानने से इनकार कर दिया है। अगर आप 
इजाजत दें तो मृश्छे जो बयान करना है और जो मे लिखकर लाया हूँ, उसे पढ़ दूँ ।” 

मजिस्ट्रेट और सरकारी वकोल दोनों के लिए, और दूसरे जितने लोग कचहरी में 
मौजूद थे, सबके लिए, मुकदमे को पैरवी का यह एक बिल्कुल नया तरीका था और सब 
अचम्भे में पड़ गये कि अब देखें, क्या होता हैँ। मजिस्द्रट ने बयान पढ़ने की इजाजत 
दे दी। गांधीजी ने उसे पढ़ सुनाया-- 

“अदालत की आज्ञा से मेँ संक्षेप में यह बतलाना चाहता हूँ कि नोटिस द्वारा 
मूफे जो आज्ञा दी गई उसकी अवज्ञा मैंने क्‍यों की। मेरी समभ में यह मेरे और 
स्थानीय अधिकारियों के बीच मतभेद का प्रश्न है। में इस देश में राष्ट्रसेवा तथा मानव- 
सेवा करने के विचार से आया है। यहाँ आकर उन रौयतों की सहायता करने के लिए, 
जिनके साथ कहा जाता है कि नीलवर साहब लोग अच्छा व्यवहार नहीं करते, मुझसे 
बहुत आग्रह किया गया था। पर जबतक में सब बातें अच्छी तरह न जान लेता, तबतक 
रैयतों की कोई सहायता नहीं कर संकता था। इसलिए मै, यदि हो सके तो, अधिकारियों 
और नीलवरों की सहायता से, सब बातें जानने के लिए आया हुँ। मैं किसी दूसरे उ् श्य 
से यहाँ नहीं आया हूँ । म्‌झे यह विश्वास नहीं होता कि मेरे यहाँ आने से किसी प्रकार 
शान्तिभंग या प्राणहानि हो सकती है। में कह सकता हूँ कि ऐसी बातों का म्‌झे बहुत- 
कुछ अनूभव है। अधिकारियों को जो कठिनाइयाँ होती है उनको में समभता हूँ। 
में यह भी मानता हूँ कि उन्हें जो सूचना मिलती है, केवल उसीके अनुसार वे काम कर 
सकते हैं। कानून माननेवाले व्यक्ति क्री तरह मेरी प्रवृत्ति यही होनी चाहिए थी और 
ऐसी प्रवृत्ति हुई भी कि मैं इस आज्ञा का पालन करूँ । पर मैं उन लोगों के प्रति, जिनके 
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कारण म॑ यहाँ आया हूँ, अपने कर्तव्य का उल्लंघन नहीं कर सकता था। मैं समझता हूँ 
कि उन लोगों के बीच रहकर ही मे उनकी भलाई कर सकता हँ। इस कारणा, मैं स्वेच्छा 
से इस स्थान से नहीं जा सकता था। दो कतंब्यों के परस्पर विरोध की दशा में मेँ 
केवल यही कर सकता था कि अपने-आपको हटाने कीं सारी जिम्मेवारी ज्ञासकों पर छोड दू। 
में भली भाँति जानता हू किं भारत के सार्वजनिक जीवन में मझ-जैसी स्थिति के लोगों को 
आदर्श उपस्थित करने में बहुत ही सचेत रहना पड़ता है । मेरा दृढ़ विश्वास है कि जिस 
स्थिति में में हु उस स्थिति में प्रत्येक प्रतिष्ठित व्यवित के लिए वही काम करना सबसे 
छा हे जिसे करने का इस समय मेने निश्चय किया है, और वह यह है कि बिना किसी 

प्रकार का विरोध किये आज्ञा न मानने का दण्ड सहने के लिए तैयार हो जाऊँ। मैने 
जो बयान दिया है वह इसलिए नहीं कि जो दंड म्‌भे मिलनेवाला हैं वह कम किया 
जाय, बल्कि यह दिखलाने के लिए कि मेने सरकारी आज्ञा की अवज्ञा इस कारण नहीं' 
की है कि मुझे सरकार के प्रति श्रद्धा नही है, वरन्‌ इस कारण की है कि मेने उससे भी 
उच्चतर आज्ञा--अपनी विवेकबुद्धि की आज्ञा--का पालन करना उचित समभा है ।” 

बयान सुनते ही सब लोग स्तब्ध हो गये । इस तरह का बयान शायद इसके पहले 
हिन्दुस्तान की किसी ब्रिटिश कचहरी में किसी ने न दिया था और न किसी ने सुना था । 
मजिस्ट्रेट भी हक्‍का-बकक्‍्का हो रहा। उसने तो सोचा था कि और म॒कदमों की तरह 
इसमें भी गवाही होगी और उसके बाद बहस होगी और इन सबमें काफी समय लगेगा। 
इस बीच वह जिला-मजिस्ट्रेट से भी सलाह कर सकेगा कि उसे क्‍या फैसला सुनाना 
चाहिए और कितनी सजा देनी चाहिए इत्यादि। पर इस बयान के बाद न तो गवाही 
की जरूरत रही और न बहस की। केवल एक ही बात बाकी रह गई और वह यह कि 
क्या और कितनी सजा दी जाय। वह इसके लिए अभी तैयार नहीं था। उसने फिर 
कहा--आपने बयान तो पढ़ दिया; पर जो कुछ आपने अबतक कहा हैं उसमें आपने साफ 
नहीं कहा है कि आप कसूरवार है या नही। गांधीजी ने कहा, मूृभे जो कहना था, कह 
दिया हैं। इस पर उसने सोचा कि फिर समय मिलने का मौका है और कहा कि तब 
तो मुझे गवाही भी लेनी पड़ेगी और बहस भी सुननी पड़ंगी। गांधीजी कब चूकनेवाले 
थे। उन्होंने तुरत कहा, अगर ऐसा है तो लीजिए, में कबूल करता हू कि में कसूरवार हु । 
अब उसके लिए फिर कोई भी रास्ता समय निकालने का नहीं रह गया। उसने कहा, 
कुछ घटों के बाद हुक्म सुना दूँगा; इस बीच में आप जमानत देकर जा सकते हैँ । गांधीजी 
ने जवाब दिया कि मेरे पास कोई जमानत देनेवाला नही है; मे जमानत नही दूगा। तब, 
उसके लिए फिर एक जटिल समस्या सामने आ गई कि इस बीच गांधीजी पुलिस-हवालात में 
रखे जायेँ या क्या किया जाय । उसने कहा, अगर जमानत नहीं दे सकें, तो जाती मृचलका 
ही दे दीजिए । गांधीजी ने उत्तर दिया कि में यह भी नहीं कर सकता। तब उसने कहा, 
अच्छा, मैं तीन बजे हुक्म सुनाऊंगा, उस वक्‍त आप हाजिर हो जाइए । गांधीजी ने कहा--हाँ, 
समय पर जरूर हाजिर हो जाऊंगा । 

मजिस्ट्रेट इजलास से उठकर चला गया। गांधीजी कहीं दूसरी जगह जा रहे थे कि 
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जिले के पुलिस-पुपरिण्टेण्डेंट की तरफ से उनके पास सन्देश आया कि वह उनसे मिलना 
चाहता हैं। पुलिस-सुपरिण्टेण्डेण्ट अंग्रेज था; पर वह शायद दक्षिण अफ्रिका का रहनेवाला 
था या दूसरे प्रकार का कोई सम्बन्ध दक्षिण अफ्रिका के साथ रखता था। उनसे वह कुछ देर 
तक बातें करता रहा, जिनमें शायद दक्षिण अक्रिका की भी कुछ वातें थीं। जब तीम बजे 
का समय नजदीक आया तो मजिस्ट्रेट ने गांधीजी को कहा भेजा कि वह उस दिन हुक्म 
नहीं सुनाएंगा और उसके लिए कोई दूपरा दिन, पाँच-सात दिनों के बाद का, मुकरंर कर 
दिया । यह सुनकर गांधीजी निवास-स्थान पर वापस आ गये। वहाँ भी रेयतों की 
भीड़ जुटी थी। 
इधर प्रायः इसी समय हम लोगों की गाड़ी पहुँची और हम लोग सीधे गांधीजी के 
निवास-स्थान पर पहुँचे। वह भी थोड़ी ही देर पहले कचहरी से वापस आये थे। हम छोगों 
को देखकर---विशेष कर मजहरुलहक साहब तथा मि० पोलक को देखकर---विशेष प्रसन्न 
हुए । हम लोगों का एक-एक करके परिचय कराया गया:-। जब मेरी बारी आई तो मुभे 
देखकर वह मुस्कुराये और वोले--“आप भो आ गये ? में तो आपके घर गया था !” थे 
पहले ही शब्द थे जो उन्होंने मझसे खास तौर से कहा हो और मंने उनसे जो सुना हो । 
में शरमाया; क्‍योंकि जो बर्ताव उनके साथ मेरे डेरे पर हुआ था वह मैने सुन लिया था। 
उन्होंने समझ लिया कि में कुछ अप्रतिभ हो रहा हूँ। बस तुरत यह बात वहीं छोड़कर 
मुकदमे की बात हमलोगों से कहने लगे । उस वक्‍त तक जो कुछ हुआ था, संक्षेप में सब 
बता दिया और अन्त में कहा क्रि आपलोगों के जो दो साथी है, उनसे विस्तार-पूर्वक सब 
सुन लीजिए; तबतक में मि० पोलूक से बातें करता हँ। निवास-स्थान में एक बरामदा था, 
जहाँ पर एक चौकी रखी थी; उसी पर गांधीजी बैठ थे। वह इतनी बड़ी नहीं थी कि 
सब बैठ सकें । इसलिए कुछ बैठे और कुछ खड़े ही सब बातें सुनते रहे । अन्त में हमलोग 
कमरे के अन्दर चले गये और वहाँ सब बातें विस्तार-पूर्वक अपने मित्रों से सुन लीं । 
उन लोगों का जेल जाने का निश्चय भी हमलोगों ने सुन लिया, और वही प्रदन हम लोगों के 
सामने भी आ गया। उन दोनों के निश्चय के बाद हम लोग दूसरा 'कर ही वया सकते थे। 
हमने भी वही निश्चय किया। 
गांधीजी जब मि० पोलरक से बातें कर चुके और हमलोगों के नजदीक आये तो पूछा, 
सब बातें मालूम हो गई ? हमारें हाँ कहने के बाद उन्होंने एकबारगी जेल का 
सवाल भी पूछ ही दिया। हमलोगों ते उस सवाल का भी, जैसा सोचा था वैसा, जवाब 
दे ही दिया। वह बहुत प्रसन्‍न हुए। पर इतने पर ही वह बात छोड़ना नहीं चाहते थे । 
उन्होंने कागज-पेन्सिल हाथ में लेकर कहा कि हमारे जेल चले जाने के बाद आपलोग दो- 
दो आदमी की टोली में जाँच का काम जारी रखेंगे, और जब गवर्नमेंट एक टोली को जेल 
भेज दे तो दूसरी टोली आ जाय, और इस तरह आप काम चलाते जाइए; अंगर कोई दूसरे 
भी आपकी तरह तैयार हो जायें तो .वह भी ऐसा ही करें। यह कह उन्होंने वहाँ उपस्थित 
लोगों की तीन टोलियाँ बना दी #जिनमें मजहरूलहक साहब और बाबू ब्रजकिशोर प्रसाद 
को तथा मुझे नेता बना दिया अर सबके नाम भी लिख डाले। हमलोगों में से कोई 
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इसके लिए तैयार गयां नहीं था। यह फैसला अचानक करना पड़ा था। हमने यह 
सोचा कि यह अच्छा हुआ कि पाँच-सात दिनों का समय मिल गया। इस बीच हम सब 
अपना निजी कारबार समेट लेंगे। मजहरुलहक साहब के हाथ में एक सेशन (दोरे) का 
मुकदमा था जिसकी पेशी इसी बीच होनेवाली थी । उन्होंने निश्चय कर लिया कि उसको 
इस बीच खतम करके उस दिन तक, जिस दिन मजिस्ट्रेट हुक्म सुनानेवाला था, वह 
वापस आ जायेगे, ताकि गांधीजी के जेल जाने के बाद चम्पारन का नेतृत्व सँभाल लें । बाबू 
ब्रजकिशोर भी इसी तरह कुछ काम पूरा करके उस दिन तक वापस आजायंगे; यह 
निश्चय करके वे दोनों दूसरे दिन सवेरे चले गये; हमलोंग रह गये । 

गांधीजी को जिला-मजिस्ट्रेट का खत आया जिसमें उसने लिखा कि सारी बातें उसने 
गवर्नमेंट को लिख भेजी हैं और अनुरोध किया है कि जबतक मुकदमे का फैसला न हो 
जाय, गांधीजी गाँव में न जायो। गांधीजी ने इस बात को मान लिया और हमलोग वहीं 
पर उस दिन का इन्तजार करने लगे । किन्तु इस पत्र के पहुँचने पर गांधीजी को कुछ ऐसा 
आभास हो गया कि अब शायद गवर्नमेंट इस चीज को आगे नहीं बढ़ायेगी और जेल जाने 
की बात न होगी | तो भी यह तो अनिद्चित था ही । उन्होंने उस दिन तक जो कुछ हुआ 
था उसकी सूचना भी मित्रों के पास और मुख्य-मुख्य पत्रों के सम्पादकों के पास लिख 
भेजी । सम्पादकों को सब बातों की जानकारी के लिए उन्होंने खबर दे दी; पर उनकी 
तरफ से कुछ छापने के लिए नहीं । अखबारों में जो कुछ छपा, वह संवाददाताओं का दिया 
समाचार था, गांधीजी का दिया हुआ नहीं । 


दूसरा अध्याय 


गांधीजी से यह मेरी पहली मुलाकात थी जिसमें उनसे मेरी रूबरू बातें हुई । मैं यह 
नहीं कह सकता कि उस समय मुझे यह अनुभव हुआ हो कि मेरे दिल पर कोई बहुत बड़ा 
असर पड़ा अथवा साथ ही, सारी जिन्दगी का रुख इस मुलाकात के होते ही फिर गया । 
यह कैसे हुआ ? स्वर्गीय गोखले से मेरी मुलाकात कई वर्ष पहले हुई थी। उन्होंने म्‌ृभे 
बुलाया था और भारत-सेवक-समिति में शरीक होन को कहा था। कुछ देर.तक बातें हुई 
थीं। दिल पर असर पड़ा था और मैंने सोचा था कि जैसा वह कहते हैं, वैसा करना चाहिए। 
कई दिनों तक इस पर विचार भी करता रहा। पर वैसा कर नहीं सका । इस बार क्‍यों 
और कैसे यह निश्चय हो गया, में नहीं कह सकता । केवल जेल जाने की ही बात उस 
समय हमारे सामने आई; सारे जीवन को देश-सेवा में रूगा देने की बात दरपेश नहीं थी । 
पर इस प्रकार अपनी खुशी से जेल जाने का तरीका भी तो केवल मेरे ही लिए नहीं, 
सारे देश के लिए नया था। उस समय तक हमलोग जेल जाने योग्य काम करते हुए भी 
अपने को जेल से बचाने में ही बुद्धिमत्ता और कौशल समझते थे। अगर राजद्रोह की 
बात हम करना चाहते थे तो करते थे, पर ऐसी बातें करने के समय हमेशा पिनलकोड 
की १२४-ए-धारा को सामने रखकर इस तरीके से करते थे कि जिससे उसके जाल में हम 
न फंसे । हम साँप मारना चाहते थे. और साथ ही छाठी को भी बचा लेना चाहते थे । 
और, जो इस तरह जितनी सफलता से बातें कर सकता था, वह उतना ही चतुर समझा 
जाता था। क्रान्तिकारी लोग अपनी जान हथेली पर लेकर काम करते धे। पर साथ ही 
जहाँ तक हो सकता था, अपने को बचा रखने का भी रास्ता खछा रखते थे; जान-बूझ 
कर आग में कोई कूदना नहीं चाहता था। अगर मृकदमा चलता था तो बचाव के लिए 
वकीलों की मदद ली जाती थी, और जो कुछ भी बचने के लिए मेकदमे की पैरवी में 
जरूरी समझा जाता था, किया जाता था। शायद ही कोई अपना कसूर कबूल करता। 
हम तो इसी रीति को उस समय तक जानते थे और उस समय तक हमने इस तरह का 
कोई खतरा अपने ऊपर नहीं लिया था। विचारों से और मिजाज से नरम दल का ही 
आदमी मैं अपने को मानता था और आज भी मानता हूँ। क्‍यों और कैसे अचानक ऐसा 
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निश्चय कर लिया, जो केवल वैयक्तिक जीवन के लिए ही एक नया रास्ता नहीं बताता 
था, बल्कि देश के सावेजनिक जीवन के लिए भी एक नया दरवाजा खोल देता था। हाँ, 
हमारे सामने अपने दो मित्रों का, जो वहाँ पहले से ही गांधीजी के साथ आये थे, निश्चय 
था। पर हमारे साथ आये हुए मजहरुल॒हक साहब और ब्रजकिशोर बाबू--दोनों ही उनसे 
बड़े समझे जाते थे। तो क्या बाबू धरणीधर और बायू रामनौमी के निश्चय का उनलोगों ने 
भी बिना सोचे ही अनुसरण कर छिया और हमने भी इनका वैसे ही अनुसरण कर लिया ? 
क्या यह केवल एक भेड़-घसान था ? यह सब विचार-विश्छेषण कुछ क्षण के बाद किया जा 
सकता ० । पर उस क्षण में--म्‌भे जहाँ तक स्मरण है--मंते कोई विशेष विचार नही 
किया । और, में जेसा ऊपर कह आया हूँ, पहली मृलाबंगत का मेरे जानते कोई इतना बड़ा 
असर नही हुआ था कि स्वर्गीय गोखले की मुखाकात अपने गहरे असर के बाबजूद जो नहों 
कर सकी थी, वह यह कर देती । तो भी ऐसा हुआ । हो सकता है कि बापू की आकषं ण॒- 
शक्ति ने परोक्ष में काम किया और हमको उनके असर का पता भी न लगने दिया । 

मेने मुलाकात के पहले की बातो का इतना विस्तार-पुर्वंक इसलिए वर्णन किया है 
कि पाठक पूरी तरह से सही बातों से परिचित हो जायें; क्योंकि जो कुछ उन चन्द दिनों 
में गांधीजी ने चम्पारन में किया उसी का विस्तार असहयोग-आन्दोलन द्वारा सारे देश 
में भी किया। वहाँ पर उन्होंने पीपल का वह बीज राप दिया जिसको फिसी ने देखा भी 
नही, और समय पाकर वही अकुरित हो विशाल वृक्ष हो गया जिसके साथे में देश ने विदेशी 
राज्य से मुक्ति पाई और जिसके साथे में हम सच्चे अर्थ का स्वराज्य पाने को 
आशा रखते हूं । 

थोड़ा और इस पर विचार करके देखे । गरोब जनता की. दुख-भरी कहानी ने उनको 
आकर्षित किया; पर जबतकर यह सब वालो की पूरो तरठ जॉच न कर छे और उनका यह 
अपना विश्वास पक्‍का ने हो जाप किा जिन शिकायतों को बड़ दूर करना चादइलते है वे सच्ची 
है, वह कुछ करना नहीं चाहते। सहाँ तक कि बहुत अप राय करने पर भी बह कांग्रेस में एक 
ऐसे ढीले-ढाले प्रस्ताव पर बोलने को राजी व दुए जिसमे गवने मेट से केवल इतना ही अनुरोव 
किया गया था कि वह शिकायतों की जाँच करावे । साथ टी, अवधर पाते ही, उन्होंने जानकारी 
के लिए जाँच करने का जो वादा किप्रा था उसको पूरा किया। मसजफ्फरपुर पहुँच कर 
उन्होंने पहला काम यह किया कि वह जो करना चाडत थे उतकी सूचना उन्होंरे विरोधियों 
को दी और उनकी सहायता भी माती। दो विरोधी थे--पहले तो थे नीऊबर लोग जिनके 
अत्याचारों के राम्वन्ध मे "वह जाय करने जावे थ, और दूसर थे----सरकारी कर्मचारी जो इन 
अत्याचारो से प्रजा की रक्षा नहीं कर सकते थे और जिनके खिकाफक यह शिकायत थी कि 
वे नीलवरों का पक्ष लेते हें तथा गरीबो को सताने में मदद देते है । इन दोनों विरोधियों के 
प्रतिनिधियों से उन्होंने मुलाकात की । नीलबरों का सभा के म नी और िरहुत-डिवीजन के 
कमिश्नर से भी सब बाते कद्टी ओर अपना उ् श्य बताया तथा उसकी पूर्ति के छिए उनसे 
मदद माँगी । मदद न मिझने पर भी, और उनके मता करने पर भी, अपना उद्देश्य 
नही छोड़ा ओर अपने कत्तव्य में छगे रहे। चम्पार॒न की गरीबी का हाल वह सुन चुके 








बापू के कदमों में १७ 


ये, पर वहाँ पहुँचने के पहले ही मृजफ्फरपुर में ही गाँवों की गरीबी और दुर्देशा का कुछ' 
नमूनां देख लिया और यह भी कह दिया कि जब्तक इन गाँवों की दह्या न सुधरेगी, देश 
उन्नत नहीं हो सकता । 

मोतीहारी पहुँचकर उन्होंने .एक मिनट का भी समय नहीं खोया । कमिश्नर से 
बातचीत के बाद ही शायद उनको आभास मिल गया था कि गवरनेमेंट उनको चम्पारन 
में जाँच नहीं करने देगी। इसलिए वह जल्द से जल्द वहाँ पहुँचना चाहते थे और 
एवर्न॑मेंट की कारंवाई के पहले जहाँ तक जो कुछ हो सकता था उसे देख लेना चाहते थे । 
पुनने का काम तो लखनऊ में आरम्भ हुआ, मृजफ्फरप्र और मोतीहारी में जारी रहा । 
पर देखने का काम मृजफ्फरपुर से ही आरम्भ हो गया और मोत़ीहारी पहुँचकर तो गहराई 
में जाने का निश्चय हो गया । केवल निश्चय ही नहों हुआ, इस. निश्चय के अनुसार कार्य भी 
आरम्भ हो गया । आरम्भ में ही गवनंमेंट की ओर से विध्न भी पड़ा। १४४ की नोटिस की 
अवहेलना का निश्चय भी उसी तेजी के साथ क्रिया गया जिस तेजी के साथ और सब काम 
किये जा रहे थे। मृकदमा चलने पर अपना बचाब न करके उन सभी बातों को कबूल कर 
लिया जिनको उन्होंने किया था। उसके लिए जो भी दंड हो उसे दृढ़ता-पूव॑क बर्दाइत करने 
का निरचय भी मजिस्ट्रेट को बतला दिया । यह एक नई चीज थी । उस समय जो बयान 
उन्होंने दिया था उसमें एक प्रकार से उनके उसी बयान की प्रतिध्वनि मिलती थी, जो 
उन्होंने १९२२ में अपने ऊपर राजद्रोह का मुकदमा चलने पर अहमदाबाद के सेशन-जज के 
सामने दिया था। वह बयान यहाँ नीचे दिया गया है। परिश्रम और दत्तचित्तता का 
नमूना हमलोगों के लिए तो क्या था, पर उनके जीवन का एक्र अड्भ बन गया था। सादगी 
तथा संयम भी हमारे लिए नये. थे, पर उनके जीवन के तो वे भी पहले से ही अद्भू बन गये 
थे, जो दिन-दिन और भी वैसे ही बढ़ते गये जैसे-जैसे कार्यक्षेत्र बढ़ता गया । 


अहमदाबाद का बयान # 

“मेरे सावंजनिक जीवन का आरम्भ १८९३ में, दक्षिण अफ्रिका में, विषम परिस्थिति 
में हुआ उस देश के ब्रिटिश अधिकारियों के साथ मेरा पहला समागम कुछ अच्छा न रहा । 
मुझे पता लगा कि एक मनुष्य और एक हिन्दुस्तानी के नाते वहाँ मेरा कोई अधिकार नहीं 
है । मैने यह भी पता लगा लिया कि मनुष्य के नाते मेरा कोई अधिकार इसलिए नहीं 
है कि में हिन्दुस्तानी हूँ ! 

“पर मैंने हिम्मत न हारी। मैने समझा था कि भारतीयों के साथ किये.जानवाले 
दुव्यंबहार का दोष एक अच्छी खासी शासन-व्यवस्था में यों ही आकर घस गया है। मैंने 
खुद ही सरकार के साथ दिल से सहयोग किया । जब कभी मेने सरकार में कोई दोष पाया 
तो मैने उसकी खूब आलोचना की, पर मेने उसके विनाश की इच्छा कभी नहीं की । 

“जब ,१८९० में बोअरों की चुनौती ने सारे ब्रिटिश-साम्राज्य को महान विपद में डाल़ 


* थह मुकदमा, अहमदाबादु के दौरा-जज के इजज्ञास सें, सन्‌ १६२२ में १८. मात 
से शुरू हुआ था । 
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दिया, तब मैने उस अवसर पर अपनी सेवाएँ भेंट की--घायलों के लिए एक स्वयंसेवक-दल 
बताया ओर 'लेडी-स्मिथ' की रक्षा के लिए लड़ी गई लड़ाइयों में काम किया । इसी प्रकार, 
जब १९०६ में जूल लोगों ने विद्रोह किया तो मैंन स्ट्रेंचर पर घायलों को ले जानेवाला 
दल संगठित किया, और जबतक विद्रोह दब न गया, बराबर काम करता रहा। इन दोनों 
अवसरों पर मुझे पदक मिले और खरीतों तक में मेरा जिक्र किया गया। दक्षिण अफ्रिका 
में मेने जो काम किया उसके लिए लाड्ड हाडिज्ज ने मुझे 'कैसर-ए-हिन्दपदक दिया। 
जब १९१४ में इड्भजलेंड और जमंनोी में युद्ध छिड़ गया तो मैंने लंदन में हिन्दुस्तानियों का 
एक स्वयं सेवक-दल बनाया । उस दल में मुख्यतः विद्यार्थी थे। अधिकारियों ने उस दल 
के काम की सराहना की । जब १९१७ में लाड चेम्सफोर्ड ने दिल्ली की युद्ध-परिषद्‌ में 
खास तौर से अपील की, तो मैंने 'खेड़ा' में रंगरूट भरती करते हुए अपने स्वास्थ्य तक को 
जोखिम में डाल दिया | मुझे इसमें सफलता मिल ही रही थी कि युद्ध बन्द हो गया, बस 
आज्ञा हुई कि अब और रंगरूट नहीं चाहिए। इन सारे सेवा-कार्यो' में मेरा एकमात्र 
विश्वास यही रहा कि इस प्रकार में साम्राज्य में अपने देशवासियों के लिए बराबरी का 
दर्जा हासिल कर सकूगा। 

“पहला धक्का मूझे रौलट-ऐक्ट ने दिया। यह कान न जनता की वास्तविक स्वतंत्रता 
का अपहरण करने के लिए बनाया गया था। मुझे एसा महसूस हुआ कि इस कानून के 
खिलाफ मृझे जोर का आन्दोलन करना चाहिए। इसके बाद पंजाब के भीषण कांड का 
नम्बर आया । इसका आरम्भ हुआ जलियाँवाला-बाग के कत्ले-आम से । इसका अन्त हुआ 
पेट के बल रेंगाने, खुले आम बेंत लगाने और बयान से बाहर दूसरे अपमानजनक कारनामों 
के साथ। मुझे यह भी पता रूग गया कि प्रधान मन्त्री ने भारत के मृसलमानों को जो 
आश्वासन दिया कि तुर्की ओर इस्लाम के तीथ॑ं-स्थानों की पवित्रता बदस्तुर रक्खी जायगी 
वह कोरा आश्वासन ही रहेगा । 

“बेसे १९१९ की अमृतसर-कांग्रेस में अनेक म्रित्रों ने मुझे सावधान किया और मेरी 
नीति की सतकंता में संदेह प्रकट किया; पर फिर भी में इस विश्वास पर अड़ा रहा कि 
भारतीय मुसलमानों के साथ प्रधान मन्त्री ने जो वादा किया हैँ वह पूरा किया जायगा, 
पंजाब के जख्म भरे जायेंगे और नये मिले हुए 'सुधार' लाख ना-काफी तथा असंत्तोषजनक 
होने पर भी भारत के जीवन में एक नई आशा को जन्म देंगे। फलत: में सहयोग और 
मांटेगू-चेम्सफोर्ड सुधारों को सफल बनाने की बात पर अड़ा रहा । 

“पर मेरी सारी आशाएँ धूल में मिल गई । खिलाफत-सम्बन्धी वचन पूरा किया 
जानेवाला नहीं था। पंजाब-सम्बन्धी अपराध पर लीपापोती कर दी गईं थी। इधर 
अधपेट भूखे रहनेवाले भारतवासी धीरे-धीरे निर्जीव होते जा रहे हैं। वे यह नहीं समझते 
कि उन्हें जो थोड़ा-सा सुख-ऐश्वर्य मिल जाता है वह विदेशी शोषक की दलाली करने के 
कारण हैँ और सारा नफा तथा सारी दलाली जनता के खून से निकाली जाती है। वे 
यह .नहीं जानते कि ब्रिटिश भारत में जो सरकार कानूनन कायम है वह इसी जनता के 
धन-शोषण के लिए चलाई जाती हैं। चाहे जितने भूड़े-सच्चे तकों से काम लिया जाय, 
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में अपनी अप्रीति के कारणों का दिग्दर्शन करा दिया है। किसी शज्ञासक के प्रति मेरे मन 
में किसी प्रकार का दुर्भाव नहीं है । स्वयं सम्राट के व्यवितत्व के प्रति तो मुभमें अप्रीति 
का भाव बिल्कुल नही । परन्तु जिस शासन-व्यवस्था ने इस देश को अन्य सारी शासन- 
व्यवस्थाओं की अपेक्षा अधिक हानि पहुँचाई है उसके प्रति अप्रीति के भाव रखना में सद्गुण 
समझता हूँ। अँगरेजों की अमलदारी में हिन्दुस्तान में पुरुषत्व का, अन्य अमलदारियों की 
अपेक्षा, अधिक अभाव हो गया है। जब मेरी ऐसी धारणा हैँ तो इस शासन-व्यवस्था के 
फ्रति प्रेम के भाव रखना मैं पाप समझता हूँ । इसलिए, मैंने अपने इन लेखों में, जो मेरे 
खिलाफ प्रमाण के तौर पर पेश किये हैं, जो कुछ लिखा है उसे लिख पाना अपना परम 
सौभाग्य समझता हूँ । 

“वास्तव में मेरा विश्वास तो यह है कि इज्भुलैंड और भारत जिस अप्राकृतिक रूप से 
रह रहे हैं, उससे असहयोग द्वारा उद्धार पाने का मार्ग बताकर मैने दोनों की एक सेवा की 
है। मेरी विनम्र सम्मति में, जिस प्रकार अच्छाई से सहयोग करना कतंव्य हैँ उसी प्रकार 
बुराई से असहयोग करना भी कतंव्य ही हैं। इससे पहले, बुराई करनेवाले को क्षति 
पहुँचाने के लिए हिसात्मक ढंग से असहयोग प्रकट किया जाता रहा है। पर मैं अपने 
देशवासियों को यह बताने की चेष्टा कर रहा हूँ कि हिसा बुराई को कायम रखती है, अतः 
बुराई की जड़ काटने के लिए यह आवश्यक है कि हिंसा से वे बिल्कुल अलग रहें। अहिसा 
का मतलब यह हे कि ब्राई से असहयोग करने के लिए जो कुछ भी दंड मिले उसे स्वीकार 
कर लें। अतः में यहाँ उस काय के लिए, जो कानून की निगाह में जानबूक कर किया 
गया अपराध है और जो मेरी निगाह में किसी नागरिक का सबसे बड़ा कतंव्य है, सबसे 
बड़ा दंड चाहता हूँ और सह्ष उसे ग्रहण करने को तेयार हूेँ। आपके जज और असेसरों 
के सामने सिर्फ दो ही मार्ग हैं । यदि आप लोग हृदय से समझते है कि जिस कानून का प्रयोग 
करने के लिए आपसे कहा गया हैँ वह बुरा है और मै निर्दोष हूँ, तो आप लोग अपने-अपने 
पद से इस्तिफा दे दें और बुराई से अपना सम्बन्ध तोड़ लें। अथवा, यदि आपका विश्वास 
हो कि जिस कानून का प्रयोग करने में आप सहायता दे रहे हें वह वास्तव में इस देश की 
जनता के मंगल के लिए है और मेरा आचरण लोगों के अहित के लिए है, तो मुझे बड़ 
से बड़ा दण्ड दें ।” 

चम्पारन में पहुँचते ही उनको अनायास कुछ काम करनेवाले भी मिल गये जिन्होंने, हो 
सकता है, बिना जाने-बूक और बिना सोचे-बिंचारं, उनका अनुकरण किया। चम्पारन का 
छोटा क्षेत्र था, इसलिए थोड़े ही लोगों के थोड़ दिनों तक काम करने की जरूरत थी । जब 
देश-व्यापी विदेशी राज्य से मुक्ति प्राप्त करने का और स्वराज्य स्थापित करने का महान 
काये उन्होंने अपने हाथ में लिया तो क्‍या देश के लाखों-लाख स्त्री-पुरुषों ने ठीक वैसा 
ही उनका अनुकरण नहीं किया जैसा चम्पारन में चन्‍द लोगों ने किया था ? कया देश ने 
वह त्याग करके नहीं दिखलाया जिसकी केवल तैयारी ही करना चम्पारन के काम के लिए 
काफी साबित हो गया? अन्त में चम्पारन में सफलता प्रिली और पूरी सफलता मिली; 
क्योंकि नीलवरों का जुल्म, जिसको दूर करने वह गये थे, खत्म हो गया। साथ ही, गवनें- 
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मेंट और नीलवरों के साथ उनका सम्बन्ध अच्छा रहा । बेहुतेरे अनुभव मधुर साबित हुए, 
और यह तब जब ऐसा मालूम होता था कि गांधीजी की, कार॑वाइयों से उन दोनों का 
बहुत बड़ा नुकसान होगा, और उस समय शायद हुआ भी; पर अन्त में वे नीलवर अपनी 
कोठियों, जमीनों और दूसरे प्रकार के माल-मवेशियों को अच्छी कीमत पर बेब पैसे लेकर 
खुशी-खुशी घर गये । हिन्दुस्तान की स्वराज्यप्राप्ति का भी ठीक ऐसा ही फल अबतक हुआ 
है और जो बाकी हैँ वह आगे वैसा ही मध्र होगा । देखने में तो अँगरेजों का साम्राज्य 
खतम हो गया, पर उसके खतम होने पर भी अँगरेजों और हिन्दुस्तानियों के बीच सद- 
भावना बढ़ गई है और मेरा लिश्वास हैं कि अन्त में अँगरेज हमारी स्वराज्य-प्राप्ति से 
नुकसान नहीं उठायेंगे---लाभान्वित होंगे। चम्पारन में भी एक जबरदस्त नीलवर था 
जो अन्त तक, सब कुछ हो जाने के बाद भी, विरोधी बना रहा । पर उसका कोई खास 
असर न तो चम्पारन के लोगों पर पड़ा और न दूसरे ही लोगों पर । क्‍या मि० चचिल की 
वही हालत नहीं हुई जो चम्पारन में मि० इविन की थी ? इसलिए मैने उस समय भी 
सोचा था ओर आज भी लिख रहा हूँ कि गांधीजी के स्वराज्य-आन्दोलन का बीज चम्पारन 
में ही बोया गया और उसी तरह वह फूला-फला जिस तरह हमने चम्पारन में उसको छोटे 
पैमाने पर फूलते-फलते देखा था। मैने “चम्पारन में महात्मा गांधी' नामक अपनी पुस्तक 
१९१९ में लिखी थी। उसकी भूमिका में मैंने निम्नलिखित प्रकार से लिखा था। उस 
समय असहयोग-आन्दोलन का अभी आरम्भ ही था--इसमें कितनी विघ्न-वाधाएँ आयेंगी, 
कितनी मुश्किलों को हल करना होगा और उसका कया नतीजा होगा, हम देख नहीं 
सकते थे। इसका भी अनुमान नहीं था कि इसमें कितना समय लगेगा, पर जैसा चम्पा-र 
रन के अनुभव ने मुझे बतलाया था, मेरी आशा थी कि यह महान कार्य भी उसी प्रका 
सिद्ध होगा और हुआ भी है । 


“म्पारन में महात्मा गांधी! की भूमिका 


“यह पुस्तक सन्‌ १९१८ ओऔर १९१९ की दुर्गापुजा की छुट्टियों में लिखी गई 
थी, पर कई कारणों से आजतक पाठकों की सेवा में उपस्थित नहीं की जा सकी । इस 
पुस्तक को पढ़ने से पाठकों को विदित हो जायगा कि सत्याग्रह और असहयोग 
के समबन्ध में जो कुछ महात्मा गांधी ने सन्‌ १९२० से सन्‌ १९२२ तक किया, उसका 
आभास चम्पारन के झगड़े में ही मिल चुका था। दक्षिण अफ्रिका से लौटकर महात्मा 
गांधी ने महत्व का जो पहला काम किया था वह चम्पारन में ही किया था। उस 
समय भारतवर्ष में 'होमरूल' का बडा शोर था। जब हम महात्माजी से कहते कि 
वह उस आन्दोलन में चम्पारन को भी लगा दें तब वह कहा करते थे कि जो काम 
चम्पारन में हो रहा है वही 'होमरूल' स्थापित कर सकेगा । उस समय देश शज्ञायद 
ही इस कार्यक्रम के महत्व को समभता रहा हो, और न हम ही ऐसा समभते थे। पर 
आज, जब हम उस समय की कार्य॑क्षैली पर विचार करते हैँ और गत तीन-चार वर्षों के 
राष्ट्रीय इतिहास की ओर ध्यान दैते हैं तब, जान पड़ता है कि यह महान आन्दोलन 
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जो आज जारी है, चम्पारन की घटना का ही एक अत्यन्त विस्तृत और विराट रूप है । 

यदि “'चम्पारन”! और 'खेडा' के इतिहास इकट्ट कर लिये जायें तो जो कुछ असहयोग अथवा 
सत्याग्रह-आन्दोलन ने किया है, अथवा करने की इच्छा रखकर भी अभी तक नहीं कर 
पाया है, वह सब बातें उनमें वर्तमान पाई जायेंगी। जिस प्रकार भारतवर्ष को अन्याय 
ओर दुराचार के भार से दबता हुआ देखकर महात्माजी ने असहयोग-आन्दोलन आरम्भ 
किया, उसी प्रकार चम्पारन की प्रजा को भी अन्याय और अत्याचार के बोक से 
दबती हुई पाकर और उसका उद्धार करना अपना कतंव्य समभकर उन्होंने वहाँ भी 
पदार्पण. किया था। जिस प्रकार भारतवर्ष ने सभाओं तथा समाचारपत्रों और कौंसिलों 
में प्रस्तावों तथा प्रश्नों के द्वारा आन्दोलन कर कुछ सफलता प्राप्त न करने पर ही 
सत्याग्रह और असहयोग आरम्भ किया, उसी प्रकार चम्पारन में भी यह सब कुछ करके 

थक जाने पर ही वहाँ की जनता ने महात्मा गांधी को निमन्त्रित किया था। जिस' 
प्रकार वत॑मान आन्दोलन में महात्मा गांधी ने सत्य और अहिसा को अपना अनन्य सिद्धान्त 
रखकर देश को उसे स्वीकार करने की शिक्षा दी है, उसी प्रकार उस समय भी चम्पारन 
की दरिद्र, अशिक्षित और भोलीभाली प्रजा को व्याख्यानों के द्वारा नहीं, बल्कि अपने कार्यों के 
द्वारा शिक्षा दी थी । और तो क्या, जिस प्रकार आज अपने ऊपर कष्ट उठाकर, जान-बूझ्षकर 
अपने को मुसीबत में डालकर, देश का उद्धार करने का मनसूबा महात्माजी ने देशंभर के 
के लोगों में पैदा कर दिया है, उसी प्रकार स्वयं जेल के लिए तैयार होकर, और सब प्रकार 

कष्टों को भुगतने केलिए प्रस्तुत होकर, उन्होंने वहाँ की प्रजा को भी वही सिद्धान्त सिखाया। 

जिस प्रकार वहाँ सरकारी अफसरों ने महात्माजी के उहं श्य को और प्रजा के कष्टों को 
और उनके साथ किये गये अन्यायों को जानकर भी पहले महात्माजी को रोकना चाहा था 

और जेल भेजने तक का प्रबन्ध किया था, उसी प्रकार इस महान आन्दोलन में भी उन्होंने 
वही किया है । महात्माजी के चम्पारन जाने के पूर्व ही वहाँ प्रजा ने समय-समय पर घोर 

आन्दोलन किया था, कभी-कभी असहयोग करने की भी चेष्टा की थी; पर उस आन्दोलन 

और उस असहयोग की नींव अहिंसा पर नहीं थी। और, सरकार या नीलवर, जिनका 

विश्वास आजतक हिंसा में अटल बना हुआ है और जिनके पास उसके लिए सामग्री भी पूरी 

प्रस्तुत है, उनको हिसात्मक आन्दोलन में बराबर दबाते और पराजित करते गये । इस 
आन्दोलन में भी जहाँ हम इस मौलिक सिद्धान्त से विचलित हुए हैं वहाँ अपनी हार की सामग्री 

स्वयं जुटाते गये हैं। यदि हम उसी सिद्धान्त को सामने रखकर इस आन्दोलन को बढ़ाते 
जायेंगे तो इसमें सन्देह नहीं कि जिस प्रकार चम्पारन में सफलता प्राप्त हुई थी और जैसा 

आज पंजाब के अकाली एक नमूना भारतवषं के सामने रख रहे हैं, और अपनी कार्य॑सिद्धि 
में सफलता भी प्राप्त करते दीख रहे हैं, उसी प्रकार इस व्यापक आन्दोलन में भी सफलता 

अवध्यम्भावी है। चम्पारन में जिस प्रकार सरकार ने स्वयं उन बातों को स्वीकार कर 

लिया जिनको वहाँ की प्रजा प्रायः ६० वर्षों से--रो-रोकर और कभी-कभी मभगड़-मझंगड़ 

कर---जताना चाहती थी, उसी. प्रकार इसमें भी अन्त शें सरकार और सरकारी अफसर--न्नो 

कुछ भारतवर्ष चाह रहा हैं उसे--स्वीकार करेगे ।” 
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उनकी सहायता करना, अत्याचारों को रोकने के लिए इंगलेंड में जनमत जाग्रत करना 
इत्यादि । इसी सिलसिले में गांधीजी से दक्षिण अफ्रिका में उनकी केवल मुलाकात ही नहीं 
हुई थी, घनिष्ठता भी हो गई थी। अंग्रेजों में भी उनका काफी आदर था और 
हिन्दुस्तान में वाइसराय तक पहुँच थी। वह इसी प्रकार के काम में फीजी जा रहे थे; 
और वहाँ जाने के पहले गांधीजी से सलाह-मशविरा कर लेने के लिए वह चम्पारन 
आये । ऐसे काम में वह हमेशा गांधीजी से राय-बात करके ही'कदम उठाया करते थे । 

एण्डरूज से हम लोगों की यह पहली मूलाकात थी। ऐसा अंग्रेज हमने कभी 
पहले देखा ही नहीं था। कपड़े तो अंग्रेजी काट के पहने हुए थे, पर बहुत ढीले-ढाले । 
सारी दुनिया में कई बार चक्कर लगा चुके थे, तो भी इतने सीधे-सादे कि समझ में 
नहीं आता था कि वह किस तरह इतना काम और इतना सफर कर सकते हैँ। उनके 
आने की खबर शायद पहले नहीं मिली थी, इसलिए उनको लेने के लिए स्टेशन कोई 
नहीं गया। वह रेल से उतरकर एक इक्का भाड़ा करके स्टेशन से रवाना हुए। 
इकक्‍्का ऐसा था कि उसपर एक तरफ बगल में पैर लटका कर बैठना पड़ता था। इस 
तरह के इक्के की सवारी का उनको अनुभव नहीं था पैर लटका कर जो बैठे तो 
इस तरह बैठे कि उसके पहिये से उनका एक पैर छ जाता था और पहिया जब घूमता 
तो उससे पैर घिता था। पर इसकी खबर उनको न थी ! निवास-स्थान तक 
पहुँचते-पहुँचते चमड़े के जूते का वह अंश, जो पहिये से लगता था, घिसते-घिसते कट 
गया ! शायद पैर के चमड़ तक पहिया पहुँच चुका था, पर जब उतरे तब ही इसका 
पता उनको चाहे दूसरों को लगा । 

गांधीजी उनको देखकर प्रसन्न हुए और अपने हाथों नीबू काट-निचोड़ दाबेत तैयार 
करके उनको दिया। यह पहला अवसर था जब हमने गांधीजी को एक पुराने भित्र की 
खातिरदारी करते और अपने हाथों उसकी सेवा करते देखा। चन्द दिनों के बाद से 
ही इस तरह के प्रम का प्रदर्शन ही नही, बल्कि उसका अनुभव भी हम लोगों को नसीब 
हुआ--जब वह ॒ स्वयं अपने हाथों हम सबको खिलाने लगे । एण्डरूज वहाँ दो-तीन 
दिनों तक ठहर गये । जब उनके जाने की बात चलने लगी तो हम लोगों ने सोचा कि 
वह कुछ दिनों तक अगर रह जाते तो अच्छा होता। उनसे पहले हम लोगों ने अलग 
बातें की और ठहर जाने का अनुरोध किया। उउम्होंने उत्तर दिया कि उनको फीजी 
जाना है, जिसके लिए जहाज पर जगह वगैरह का इन्तजाम हो चुका है और वहाँ काम 
भी है, तो भी हम लोगों का अनुरोध मानकर वह ठहर सकते हँ---अगर गांधीजी इस 
बात की इजाजत दें। उन्होंने हम लोगों की तरफ से यह बात गांधीजी के सामने पेश 
भी की। हम लोगों ने भी इस पर ज़ोर दिया। गांधीजी राजी नहीं हुए। जब 
उनसे बहुत आग्रह किया गया तो उन्होंने यह जवाब दिया कि आप लोग जितना ही: 
आग्रह कर रहे हैं उतना ही हमारा विचार दृढ़ होता जा रहा है कि एण्ड्छझज को 
चम्पारन में न रहकर फीजी जाना ही चाहिए। खुलकर उन्होंने कहा--“मैं सम गया 
हैँ कि आप लोग क्‍यों इतना जिद कर रहे हँँ। आप लोगों के दिल में जो बात है वह 
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भी मैंने जान ली है और जिस कारण से आप इनको रोकना चाहते है उसी कारण से 
में इनको जल्द-से-जल्द यहाँ से रवाना कर देना चाहता हूँँ। आप समभते हैं कि यहाँ 
हमारा संघर्ष अंग्रेज नीलवरों से है। यहाँ के जिला-मजिस्ट्रेंट तथा दूसरे बड़े अफसर 
भी अंग्रेज हैं । सूबे के गवर्नर और दूसरे ऊँचे अधिकारी तो अंग्रेज है ही। एण्डरूज 
भी अंग्रेज हैं। इनका प्रभाव अंग्रेजों में और गवर्नमेंट पर भी काफी है। गवर्नमेंट 
ने अगर सख्ती करना चाहा तो एण्डरूज-जैसे अंग्रेज का हम लोगों के बीच रहना अच्छा 
होगा और उससे हमको मदद भिलेगी। आपके दिल में डर है और एण्डरूज का आप 
सहारा चाहते हे। में इस डर को आपके दिल से निकालना चाहता हूँँ। नीलवरों से 
अगर संघर्ष हुआ तो उसमें हम किसी अंग्रेज की मदद से--चाहे वह एण्डरूज ही क्‍यों 
न हों--कहाँ तक सफलता प्राप्त कर सकेंगे ? हमको तो निडर हो अपनी शक्ति पर 
विश्वास रखकर काम करना होगा; तभी सफल हो सकेंगे। इसलिए यह हमारा 
निश्चय है कि एण्डरूज को यहाँ से जाना ही चाहिए। कल ही सवेरे की गाड़ी 
से वह रवाना हो जायेँंगे। फीजी का काम भी तो जरूरी है। वह भी छोड़ा 
नहीं जा सकता ।” 

हम लोगों से इतना कहकर उन्होंने एण्डरूज से कहा कि कल सवेरे चले जाने 
के लिए तैयार हो जाओ। उनको तैयार होना क्या था, वह तो तैयार थे ही। इससे 
हमलोगों को कुछ थोड़ी निराशा-सी हुई; पर हमने देखा कि हमारे दिल की बात को 
उन्होंने ठीक समझ लिया है, इसका असर हमलोगों के दिल पर बहुत पड़ा। निर्भयता 
का यह वस्तुपाठ हमलोगों को कार्यारम्भ में ही मिल गया। हमने देखा कि इससे हमको 
लाभ हुआ है। इस तरह दिन-दिन निर्भवयता और हर प्रकार से स्वावलम्बन का पाठ 
हमको मिलने लगा । दूसरे दिन रवाना होने के पहले एण्डरूज, जो उतने ही दिनों के अन्दर 
जिंला-मजिस्ट्रेट और दूसरे अधिकारियों तथा कुछ नीलवरों से भी मिल चुके थे, जिला- ' 
मजिस्ट्रेट से बिंदा लेने गये। मुकदमे के फैसले की तारोख अभी एक-दो दिन के बाद 
थी। पर मजिस्ट्रंट के पास गवरनंमेंट का हुक्म उस दिन आ चुका था कि मुकदमा 
उठा लिया जाय और गांधीजी को जाँच करने दिया जाय । उसने एण्डरूज को यह बता 
दिया और कह दिया कि बाजाब्ता हुक्म कुछ देर में पहुँचेगा। एण्डरूज आये और 
रवाना होने के पहले यह खुशखबरी हमको सुना गये। यह खबर पाने के बाद उनका 
जाना हमलोगों को ज्यादा नहीं अखरा। गांधीजी ने भी कहा, मुझे कुछ अनुमान हो 
गया था कि यह तृफान शायद ऊपर ही ऊपर चला जायगा। कुछ देर के बाद बाजाब्ता 
हुक्म भी आ गया; मुकदमा उठा लिया गया। महात्माजी जिला-मजिस्ट्रेट से मिले। 
उसने कह दिया कि आप जाँच जारी रख सकते हैं; पर इसका खयार रखिएगा कि 
अशान्ति और हलचल न होने पावे। 

अब हमलोग रैयतों के बयान बाजाब्ता लिखने लगे। गांधीजी ने बहुत” ताकीद 
करके हमलोगों से कहा कि हो सकता है, जो बयान आपको दिये जायें उनम कुछ गलत 
भी हों या कुछ अत्युक्ति हो, आपडोग तो सब वकील हैँ; खूब जिरह करके जहाँ तक 
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आपको सच मालूम हो वही लिखिएगा। इसी तरीके से हम बयान लिखने लगे। यह 
खबर तुरत जिले में फल गई कि गांधीजी पर से मुकदमा उठा लिया गया और वह 
रयतों का बयान सुन रहे हैं। बहुतेरे रैयत आने लगे। सवेरे से शाम तक हम लिखते 
रहते, तो भी सबका बयान हम नहीं लिख पाते थे। 

अभी यह काम शुरू हुआ ही था कि हमको दूसरा वस्तुपाठ भी मिला। हम- 
लोगों को जाँच की इजाजत तो मिल गई, पर साथ ही पुलिस के अफसरों को भी हुक्म 
था कि सब चीजें देखते-सुनते रहें और सब बातों की खबर अधिकारियों को देते रहें । 
इसलिए सब-इन्स्पेक्टर प्रायः सारा दिन हमलोगों के इर्दे-गिर्दे में ही रहा करता था। 
एक दिन बाबू धरणीधर एक कमरे में चौकी पर बैठे थे। उनके चारों तरफ आठ- 
दस रैयत घेरे बैठे या खड़े थे। वह उन्हींका बयान लिख रहे थे। सब-इन्स्पेक्टर 
भी आकर पास ही बैठ गया। यह उनको अच्छा न छूगा, पर कुछ बोले नहीं; वहाँ , 
से उठकर दूसरी जगह जा बैठे और बयान लिखने लगे, तो सब-इन्स्पेक्टर वहाँ भी 
जाकर बैठ गया। वहाँ से उठकर वह फिर तीसरी जगह जा बैठे, सब-इन्स्पेक्टर वहाँ 
भी जा पहुँचा ! तब उनसे यह बर्दाइत न हो सका; उन्होंने उसे भिड़ककर कहा--“क्यों 
आप इस तरह हमारे सिर पर सवार रहते हैं ? आपको जो कुछ देखना-सुनना हो, कुछ 
दूर से देखिए-सुनिए ।” इस पर उसने वहाँ इतना ही कहा कि उसको तो ऐसा ही हुक्म 
है । पीछे उसने गांधीजी से जाकर शिकायत की। गांधीजी ने बाबू धरणीधर और 
हम सबको बुलाकर पूछा कि क्‍या हुआ है । बाबू धरणीधर ने सब बातें कह दीं । गांधीजी ने 
पूछा, आप अकेला थे या आपके पास और भी कोई था ? उन्होंने उत्तर दिया, बहुत-से 
रैयत हमको घेरे हुए थे। तब गांधीजी ने पूछा, इनका वहाँ जाना आपको क्यों नापसंद 
हुआ ? उन्होंने उत्तर दिया, इनकी वजह से हमारे काम में वाधा पड़ती थी। गांधीजी ने 
पूछा--“भऔर रौयतों के रहने से आपके काम में कोई वाधा नहीं पड़ी; पर इनके जाने से 
वाधा पड़ी, इसके मानी तो यह हैं कि यह चूँकि पुलिस के आदमी है, इसलिए वाधा 
पड़ी, इनमें और दूसरों में आपने क्‍यों विभेद किया, इनको भी रैयतों-जैसा ही क्‍यों न 
समझा ? मालूम होता है कि पुलिस का डर अभी दिल में है । इसको निकालना चाहिए। 
हम कुछ लुक-छिपकर कोई बुरा काम तो कर नहीं रहे हैं। तब, चाहे पुलिस या कोई भी 
वहाँ क्‍यों न रहे, डरने की कौन-सी बात है ? रैयतों के दिल से भी यह डर निकाल देना 
चाहिए। उनको जो कुछ कहना है, पुलिस, मर्जिस्ट्रेंट और नीलवरों के सामने भी निडर 
होकर साफ-साफ कहना चाहिए ।” 

बात उनकी ठीक थी। उस वक्‍त तक पुलिस का डर सबके दिल में कुछ-न-कुछ 
तो रहता ही था। और, यह भी हमेशा दिमाग के सामने रहा करता था कि हमारी बातें 
अगर पुलिस को मालूम हो जाये तो न मालूम उसका क्‍या नतीजा निकलेगा; इसलिए 
केवल क्रान्तिकारी लोग ही नहीं, दूसरे लोग भी पुलिस से बचे रहना चाहते थे। इधर 
तो हम लोगों के दिल से पुलिस का डर निकला और «उधर पुलिस का इन्सपेक्टर ऐसी बातें 
सुनकर अप्रतिभ हो गया। उसने सोचा था, गांधीजी स्रे नालिश करके उनको डाँट खिलावेंगे 
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और एक तरफ से बुहारना शुरू कर दिया । यह देखकर हमलोग अवाक्‌ रह गये । खैर, 
किप्ती तरह उनके हाथ से झाड़ू ले ली गई। जहाँ-तहाँ हमलोगों के भी बिस्तर पड़ गये । 
अन्त में हमलोगों ने यह कैफियत पेश करने की कोशिश की कि हमलोगों न सोचा था, आज 
रात न आकर अगर कल सवेरे इस मकान में आते तो इसमें कोई बात विगड़ती नहीं; इस- 
लिए जब संध्या तक हम यहाँ ' नही आ सके तो हमने आज आने का इरादा छोड़ ही दिया 
था। इसपर उन्होंने फिर सब बातें समझाकर हमारे दिल पर इस बात को खूब जमा 
दिया कि जब एक बार कोई निरवय कर लिया जाय तो उसे छोड़ना नहीं चाहिए। यह 
एक तीसरा वस्तुपाठ था। अपने हाथों अपनी गठरी उठाना, आते ही झाड़ू, लगाना-हेम 
सबके लिए बिल्कुल एक नई बात थी; क्‍योंकि हमारा जीवन उस दिन तक दूसरे ही 
प्रकार से कटा था। हमने, या हमारी श्रेणी के लोगों में किसी ने, कम-से-कम बिहार में, इस 
तरह के काम कभी नहीं किये थे। पर इस प्रकार के वस्त॒पाठ तो दिन-प्रति-दिन 
और भी मिले । 

हमारी दिनचर्या बहुत ही कड़ी और परिश्रम की रहती । महात्माजी सवेरे बहुत 
जल्द उठ जाते। उन दिनों सामूहिक प्रार्थना नहीं करते थे--शायद वह अकेले कर लिया 
करते थे। उनका भोजन, शुरू में कुछ दिनों तक, चिनियाँ-बादाम (मूँगफली) ओर खजूर 
था। जब आम मिलने लगा तब आम भी खाते थे। पर अभी कुछ दिनों तक अन्न उन्होंने 
नहीं खाया । अपना सब काम अपने ही हाथों कर लेते । स्‍्नानादि के बाद अपने कपड भी 
साफ कर लेते । सवेरे से शाम तक लिखते-पढ़ते और रैयतों से मिलते-जुलते रहते थे । जब 
कभी जरूरत होती, सरकारी कर्मचारियों से मिलते; पर अभी नीलवरों से सीधा सम्पर्क नहीं 
हुआ था । हमलोग भी खूब सवेरे उठकर स्नानादि और कुछ जलूपान करके, सूर्योदिय होते- 
होते, अलग-अलग एक-एक चटाई और कलम-कागज-दावात लेकर, बेठ जाते और बयान 
लिखने लग जाते थे । इस तरह करीब ग्यारह-साढे -ग्यारह तक बयान लिखते और फिर भोजन 
इत्यादि करके थोड़ा आराम के बाद एक बजे से फिर बैठ जाते और सन्ध्या तक लिखते 
रहते । रैयतों की इतनी भीड़ होने लगी कि हम जितने थे, बयान लिखने का काम पूरा 
नहीं कर सकते थे। इसलिए चन्द दिनों के अन्दर ही दूसरे और कई मित्र आ गये और उसी 
तरह काम में जुट गये । मेरा अनुमान है कि हम दस-बारह आदमी इस तरह अपनी दृकान 
लगा लेते और दिन-भर लिखते-लिखते थक जाते, तो भी जितने रैयत आये रहते, सबका 
बयान पूरा नहीं हो पाता और उनको दूसरे दिन तक के लिए ठहरना पड़ जाता। शाम 
को उठने के पहले हमलोग बाकी रैयतों के नाम लिख लेते और दूसरे दिन उनके बयान लिख 
लेने के बाद ही नये आनेवालों के बयान लिखते । कभी-कभी ऐसा भी हो जाता कि रैयतों 
को एक दिन से अधिक इन्तजार करना पड़ता । 

'मोतीहारी' चम्पारन जिले के दक्षिणी हिस्से के बीच में है । जिले के आधे या उससे 
भी अधिक उत्तरी हिस्से के बीच में मुख्य स्थान बेतिया” है, जहाँ पर बेतिया-राज के 
महाराज का निवास-स्थान इत्यादि हैं। मोतीहारी में* स्वभावतः दक्षिणी हिस्से के रैयत 
अधिक आये। उत्तरी हिस्सावाले, दूरी की वजह से; बहुत नहीं पहुँच सके। तो भी 
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जितने आये उतने के: बयान से इतना तो मालूम हो गया कि वहाँ की हालत भी उतनी 
ही खराब है---और कुछ जगहों की तो दक्षिणी हिस्से से भी खराब है। इसलिए निश्चय 
किया गया कि रैयतों की सुविधा के लिए, और वहाँ की हालत स्वयं देखने के लिए, बेतिया 
भी जाना चाहिए था। राजकुमार शुक्ल बेतिया से भी और दूर उत्तर के हिस्से के--जो 
'थारू' लोगों के रहने की वजह से 'थरुहट' कहा जाता था--रहनेवाले थे । वह तो चाहते 
ही थे कि उधर भी गांधीजी जायें । इसलिए निश्चय हुआ कि दो टोलियों में हम बँट जायें-- 
एक टोली मोतीहारी मे बयान लिखे और दूसरी बेतिया में जाकर रहे। ओर, हम लोगों 
में अदल-बदल भी होता रहे जिसमे हर"एक को सारे जिले का परिचय हो जाय । हम लोग 
एक-एक रैयत का बयान लिखते और उसे पूरा करके महात्मा गांधीजी को दे देते। वह 
उसे पढ़ लेते। अगर कोई विशेष महत्त्व का बयान होता तो उनको खास तौर से बता 
दिया जाता कि कोई जरूरी कार्रवाई अगर करनी हो तो कर सके । 

एक दिन का जिक्र है कि करीब दस बजे दिन में एक गाँव के रैयतों ने बयान दिया 
कि उनके गाँव के किसी आदमी को एक नीलवर के कमंचारियों ने पकड़कर पीटा है 
ओर मुर्गीखाने मे ले जाकर उसे बन्द कर रखा है । महात्माजी ने उसे पढ़ते ही हम मे 
से एक आदमी को हुक्म दिया कि साइकिल पर जाकर तुरत देखो और तहकीकात करके 
बतलाओ कि इसमें कहाँ तक सचाई है । दोपहरी मे ही वह वहाँ गये, जो पाँच-सात मील 
की दूरी पर था। उनके वहाँ पहुँचते ही कुछ रैयत जुट गये और कोठीवालों को खबर 
मिल गई कि गांधीजी का कोई वकील आया है। उन्होने तुरत उस आदमी को मुर्गीखाने 
से निकाल दूसरी जगह छिपा दिया; पर पीछे जब छूटा तो खूद आया और उसने सब 
हालत कह सुनाई । यह तो एक घटना थी । इस तरह की घटनाएँ अक्सर हुआ करतीं। 
कभी मजिस्ट्रेट को लिखना पड़ता या कही हम लोगो में से किसी को जाना पड़ता । इसका 
असर यह होता कि जो तत्काल जुल्म होता रहता वह रुक जाता । इससे रयतों के दिल 
मे और भी भरोसा बढ़ता । 

मोतीहारी में जब हम लोग अलग डेरे पर चले गये ओर वहाँ अपना इन्तजाम करना 
पड़ा तो यह प्रश्न उठा कि रसोई कौन बनाये और चौका-बतंन कौन करे। हम बिहा- 
रियो की ऐसी आदत थी कि जिससे हो सकता है वह नौकर रखता है, जो उसका सब काम 
कर लिया करता है और इस तरह हमें से कई आदमी अपने-अपने नौकर साथ लेते गये 
थे; तो भी इनमें से कोई रसोई बना नही सकता था, क्योंकि उनमें कोई ब्राह्मण नहीं 
था और हम कई जातियों के थे। इसलिए एक ब्राह्मण ही एक ऐसा रसोइया हो सकता 
था, जिसका बनाया भोजन हम सब कर सकते थे। हम में से प्रायः सभी जाति-पाँति के 
माननेवाले थे ! मे तो ऐसे ही कट्टर लोगों में से था। घर का कुछ बचपन से ही ऐसा 
ही संस्कार और प्रभाव पड़ा था। में घर से जब बाहर छपरा, पटना, कलकत्ता इत्यादि गया 
तो भी या तो अपनो जाति के या ब्राह्मण रसोइये को बनाई हुई ही कच्ची रसोई 
खाया करता। जब हम लोग कलकज्ञा गये ओर वहाँ इडन-हिन्दू-होस्टल में रहने लगे तो 
वहाँ भी अपने लिए अरूग रसोई का«इन्तजाम कराया, जिसमें बिहारी ब्राह्मण रसोइया रखा 
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गया । वहाँ जाति-पाँति की इतनी सख्ती रही कि हम लोगो मे से एक-दो बिहारियों को 
छोड़कर दूसरे सभी बिहारी, बंगाली ब्राह्मण की बनाई, कच्ची रसोई खाने को तैयार नही थे । 
इसलिए बिहारी ब्राह्मण खोजकर रसोइया रखा गया । कलकत्ता जाने के बाद मुञश्षमे इतना 
ही अन्तर पड़ा कि मै कायस्थों की कई उपजातियों के भेद छोड़कर हरएक कायस्थ के साथ, 
चाहे वह किसी शाखा का हो, खा लेता था; पर किसी दूसरी जाति के आदमी के साथ 
पन्द्रह वर्षो तक, शिक्षा पाते समय भी या उसके बाद वकालत शुरू करने पर भी, मेने 
बंगाली ब्राह्मण तक की बनाई हुई कच्ची रसोई कभी नहीं खाई। हमारे बहुतेरें बंगाली 
मित्र थे जिनमें से कुछ के साथ बड़ी घनिष्ठता थी और जिनके घर के लोग स्वयं जाति-पॉति 
के कट्टर माननेवाले थे । उनके ब्राह्मण होते हुए भी मेने उनके घर की कच्ची रसोई कभी 
नही खाई थी । यह सब लोग जानते थे और जब कभी खानपान का मौका आता था तो 
मुझ-जैसों के लिए वे पूरी-मिठाई इत्यादि का प्रबध करते थे, भात-दाल का नहीं; क्योंकि 
प्री-तरकारी पक्की रसोई समझी जाती और भात-दाल कच्ची । यह भाषा बिहार, 
संयुक्त प्रदेश, राजपूताना इत्यादि में ही बर्ती जाती है। इसलिए कच्ची-पक्‍्की लेकर 
मजाक भी हुआ करता। “जलपान' शब्द तो महात्माजी के लिए एक बड़ा मजाक का 
शब्द हो गया था । शब्द का अर्थ तो है 'पानी पीना'; पर बिहार मे कुछ खाकर पानी पीते 
हैं और जो कुछ खाया जाता है उसी को जलपान कहते है। इसलिए “जलपान' का अर्थ 
कुछ खाने का है जिसकी मात्रा खानेवाले और खिलानेवाले की रुचि पर निर्भर करती हैं । 
वह इसलिए अक्सर मजाक किया करते थे कि पानी पीने के नाम पर आप छोम इतना 
खा लिया करते हैं ! और, यह मजाक अन्त तक चछता रहा--जब कभी हमारे-जैसे 
किसी बिहारी के भोजन करने की वात आती तो महात्माजी जलपान शब्द व्यवहार 
करके हंसते । 

जाति-पॉति की वजह से अब ब्राह्मण रसोइया खोजने की जरूरत पड़ी । महात्माजी 
ने कहा कि इस तरह जाति-पॉति रखने से काम में वाधा पड़ंगी और हम में से हरएक 
के लिए अलग-अलग चुल्हे जलाने पड़ंगे तथा खर्च भी पड़गा, सावंजनिक काम इस 
प्रकार नही चल सकता, हमको इसे छोड़ना पड़े गा; आखिर जब हम सब एक ही काम 
में लगे हुए हे तो हम सबकी एक ही जाति क्‍यों न समझी जाय ? इस तरह 
समभाकर उन्होने मोतीहारी में ही जाति-पाति तुड़वा दी। हम में से एक आदमी ने 
भोजन बनाया और हम सबने मिलकर खाया ! इस तरह पहले-पहल किसी दूसरी जाति 
के आदमी की बनाई हुई कच्ची रसोई मेने खाई ! 

चन्द दिनो के बाद उनको पता लगा कि हम लोगों के साथ कई नौकर है। पहले 
तो बहुत-से लोग दिन-रात घेरे रहते थे और सब कुछ-न-कुछ सेवा करने पर तंयार रहा 
करते थे । इस तरह, कौन नौकर है और कौन किसी गाँव का आया स्वय-सेवक हूँ, इसका 
पता नही चलता था । पर मेरे साथ एक स्थूल-काय और देखने में प्रतिष्ठित रैयत-जैसा 
नौकर था। वह मोतीहारी में भी था और जब मौ बेतिया पहुँचा तो वहाँ भी साथ 
था । तब महात्माजी को खयाल आया कि यह कौन आदमी है जो मोतीहारी में भा ओर 
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बेतिया में भी इतनी सेवा करता रहता है। उनका खयाल था कि वह भी कोई स्वयं- 
सेवक है । पर जब उनको मालूम हुआ कि केवल वही नहीं, बल्कि और भी उस प्रकार के 
सेवक थे जो स्वयंसेवक नहीं थे, तब उन्होंने हम लोगों से कहा कि इस तरह नौकर रख- 
कर अपना-अपना काम कराना किसी भी देश-सेवक के लिए ठीक नही हैं और देश-सेवक 
को तो इन सब बातों में स्वावलम्बी होन। ही चाहिए। नतीजा यह हुआ कि एक-एक 
करके सब नौकर हटा दिये गये, केवल एक आदमी रखा गया जो चौका-बतंन करता था । 
हम लोगों ने भी अपने सब काम खुद कर लेना आहिस्ता-आहिस्ता सीख लिया । अपना काम 
कर लेता कुछ इतना कठिन नहीं होता जितना हम पहले समभते थे। हमने अपने लिए 
यह नियम बना लिया कि सबरे उठते ही अपने बिस्तर ठीक लपेटकर एक नियत स्थान 
पर रख दें। उसके बाद नित्यक्रिया-स्नानादि करके अपने कपड़े धो लें और अपने लिए 
पानी भी भर कर रख लें जिसमें जब जरूरत पड़े तब पानी मौजूद मिले । पानी भरने 
का काम कम करना पड़ता; क्योकि कोई-न-कोई रंयत मौजूद रहता और वह दौड़कर 
हमारे हाथों से घड़ा ले लेता और पानी भर देता । इस तरह स्नानादि का काम भी, 
जिसमें ज्यादा पानी लगता है, आसानी से हो जाता; क्योकि बिहार की प्रथा के अनुसार 
हम कुँएँ के नजदीक ही खुले मैदान मे स्नान कर लिया करते । 

जब श्रीकस्तूर वा वहाँ आ गई तो रसोई बनाने का काम गांधीजी ने उनके ही 
सुपुदे कर दिया । हमलोगों को यह अच्छा नही लगा; क्‍योंकि हमलोगों की संख्या काफी 
थी और उनसे इतना काम लेना ठीक नहीं मालूम पड़ता था। पर गांधीजी ने नही माना 
और कहा कि उनको आदत है; इसमें कोई हर्ज नही हँ--हाँ, उनको आप लोग चाहें तो 
मदद दे सकते हैं । कृपालानीजी विशेष करके उनकी मदद करते । जब बड़े बतंनों 
में, ज्यादा आदमी होने की वजह से, अधिक चावल राँधना पड़ता तो वह बतेन 'बा' 
के लिए भारी पड जाता, तो हमछोगों मे से कोई जाकर उसे उतार दिया करता। 'बा' 
के आ जाने के बाद गांधीजी अन्न खाने लगें और जब हम सब एक साथ खाने बैठ 
जाते तो महात्माजी स्वयं अपने हाथों सबको भोजन परस देते। भोजन के बाद हम 
सब अपने-अपने बतंन धो लेते और अपने-अपने पास रख लेते। केवल बटलोई इत्यादि 
माँजने-धोने के लिए एक नौकर था। सन्ध्या के समय पाँच बजे और दिन में प्रायः 
ग्यारह बजे भोजन हुआ करता और खबेरे हमलोग कुछ जलपान किया करते थे। भोजन 
के बाद सन्ध्या को हम लोग गांधीजी के साथ टहला करते और इसके लिए कुछ दूर 
तक चले जाते । टहलकर लौट आने के बाद बयान नहीं लिखा जाता था। हम काम 
करनेवालों के साथ बैठकर गांधीजी दिन भर के हुए काम पर विचार-विनिमय कर लेते 
थे; आगे का कार्यक्रम भी सोचकर ठीक कर लेते थे। 

में कह चुका हूँ कि थोड़ ही दिनों के बाद महात्माजी हममें से कुछ को साथ 
लेकर बेतिया गये । एक दफ्तर हमारा वहाँ भी खुल गया। बेतिया में हजारीमल की 
धर्मशाला है। उसी के दो-तीन कुमरे हम लोगों ने ले लिये । उस धमंशाला में उन 
दिनों ऊपर पक्‍की छत तो थी, पर कोई कमरा नहीं था, केवल ऊपर जाने के लिए 
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सीढ़ियाँ थी, जिनके ऊपर भी छत थी, जिसमे थोड़ी-सी--तीन फोट चौड़ी और छः: 
फीट लम्बी-जेसी--जगह मिल गई थी; महात्माजी के काम करने और रहने की यही 
जगह थी। दिन भर वह वहीं काम करते, और रात को वह और हम सभी ऊपर खुली 
छत पर ही सो जाते। दिन को हम लोग नीचे के कमरों में रहते। कमरे के अन्दर, 
बरामदे में और बाहर भी--अहाते में जहॉ-कहीं जगह मिलती--अपनी-अपनी चटाई 
लेकर बैठ जाते और रैयतों के बयान लिखा करते । भीड़ इतनी हुआ करती कि धर्म- 
शाला और उसका अहाता खचाखच भरा रहता। कुछ दिनों के बाद बेतिया ही हम- 
लोगो का म्‌ख्य स्थान हो गया और वही हम अधिक रहने लगे। 


चोथा अध्याय 


नीलवरों का एक तरीका था--जब वे किसी इलाके के रैयतों को सिर उठाते देखते थे 
तो कोई-न-कोई बहाना निकालकर उन्हें दबा देने का प्रयत्न करते। उनके लिए बहाना 
ढूँढ़ निकालना या पैदा कर लेना कोई बड़ी बात नही थी। एक तरीका यह था कि 
अपनी कोठी के किसी छोटे-मोटे मकान में खुद आग लगवा देते और यह कहकर कि रैयतों 
ने आग लगा दी है, खूब लूट-मार करते, पुलिस से जुल्म करवाते और कही ज्यादा 
गम्भीर मामला होता तो अतिरिक्त पुलिस भी बैठवा देते ! इस तरह के बयान हम 
लोगों के सामने कितने ही र॑यतों ने किये थे । पर इसका कोई सबूत मिलना कठिन था । 
बेतिया में हम लोगों ने अखबारों में पढ़ा कि एक कोठी में आग छग गई हैं और 
गांधीजी के चम्पारन आने से हलचल मच जाने के कारण ही ऐसा हुआ है । खबर पढ़ते 
ही हम लोगों न॑ घटना की जाँच करनी चाही, पर घटना कुछ दिन पहले की थी। इस- 
लिए हम विश्वास-पूर्वक किसी ठीक नतीजे पर नही पहुँच सकते थे--यद्यपि रैयत जोरों 
से कह रहे थे कि कोठीवालों ने यह खुद कराया हैं। खेर, अखबारों में यह 
बात छपी । मूमकिन हूँ कि श्ञायद स्थानीय अफसरों ने इस बात की रिपोर्ट गवर्न- 
मेंट को भेजी हो। मगर हम लोगों को इसकी खबर नहीं मिली थी । बयान काफी लिखे 
जाते थे। शायद दस हजार तक बयान हम लिख चूके थे और इसके अलावा बहुत 
कागज रैयत खोज-खोजकर हमको दे चुके थे। सारे जिले की सभी कोठियों की प्रायः 
सभी बाते हम लोगों को मालम हो चुकी थी। गांधीजी भी सभी बातें जान गये थे । 
इतने में एक दिन गवर्नमेंट का पत्र आ गया कि गांधीजी ने बहुत रैयतों के बयान सुन 
लिये और गवर्न॑मेट समझती है कि उनकी जाँच पूरी हो गई होगी; इसलिए रेवन्यु- 
बोर्ड के मेम्बर को--जो ऊँचे पदाधिकारी होते थे और एक सीनियर सिविलियन अंग्रेज 
अफसर थे-गवर्नमेंट राँची से पटना भेज रही है, गांधीजी उनसे मिलें और बातें करें 
तथा अपनी जाँच का नतीजा बतावे। पत्र पाते ही हम लोग समझ गये कि स्थानीय अफ- 
सरों के लिखने पर ही शायद गवरनंमेंट ने अब जाँबव बन्द रखने का सोच लिया है और 
इसीलिए यह बुलाहट है । गांधीजी'ने हम लोगों से कहा कि आप लोगों को तो सभी 
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बातें मालम हो गई , अब एक रिपोर्ट तैयार कीजिए जिसमें रैयतों की सभी शिकायतें-- 
जिन्हें साबित करने के लिए हमारे पास काफी प्रमाण आ गये है-- लिखिए और तब हम 
लोग गवरनेंमेंट से उन शिकायतो को दूर करने के लिए कहे । हम लोग मिलकर रिपोर्ट की 
तैयारी में लग गये । यों तो हम लोगों ने जितने बयान लिखे थे, उनको अलग-अलरूग 
कोठीवार छाँटकर रखा था। इस तरह यह मालम हो गया था कि किस कोठी के 
खिलाफ क्‍या शिकायत है; क्योकि अलग-अलग कोठियों का अपना-अपना तरीका था। 
उनके खिलाफ जो शिकायते आई, उनसे अलग-अलग जुल्म के तरीके मालम हो गये, 
इसके अलावा यह भी पता लग गया कि जुल्म के सिवा किन-किन कारणों से रैयतों को 
कष्ट था । 

गांधीजी बाबू ब्रजकिशोरप्रसाद के साथ पटना गये । वहाँ रेवन्यू-मेम्बर से उनकी 
मुलाकात हुई। मुलाकात में रेवन्यू-मेम्बर ने इस बात पर जोर दिया कि बयान काफी 
लिखे जा चुके है, अब गांधीजी को सब तरह की शिकायतों की खबर मिल गई होगी, इस- 
लिए वह जाँच का काम खतम करें और गवर्नमेंट को अपनी जाँच की रिपोर्ट दें, ताकि 
गवर्नमेट उसपर विचार कर सके। उन्होने यह भी बतलाया कि इस जाँच की वजह 
से बहुत हलचल है और नीलवर घबरा रहे है; अब इसकी जरूरत भी नहीं रह गई। 
विशेष करके उन्होंने यह कहा कि गांधीजी पर गवनेमेट का विश्वास हैँ और वह अकेला 
रहें तो गवनंमेंट को कोई विशेष आपत्ति नहीं हैं; पर उनके साथ जो वकीर लोग 
काम कर रहे है, वे पुराने खुराफाती 'हल्ला-करवा' है, जो अपने स्वार्थ के लिए तथा 
अपनी वकालत चलाने के लिए गांधीजी के साथ हो गये हैं ; उनकी कोई जरूरत नही 
हँ--गाधीजी उनको हटा दें। गांधीजी ने उत्तर में कहा कि रिपोर्ट तो तुरत बेतिया 
लोटकर ग्रवनेमेंट के पास जल्दी भेज देंगे, और जॉच के सम्बन्ध में भी अब पहले-जेसा 
ब्रिस्तार-पूर्वंक, बयान न लिखकर सक्षेप में सारांश लिख दिया जायगा जिसमे समय बचे । 
जहाँ तक सहकममियों के हटा देने का सवाल था, उन्होने साफ-साफ उत्तर दे दिया कि वह 
ऐसा नही कर सकते है। बातचीत के बाद रेवन्यू-मेम्बर तो राँची चले गये और गाधीजी 
ब्रेतिया लौट आये । बस एक-दो दिन के अन्दर ही, हमलोगों ने जो रिपोर्ट के लिए मसाला 
तैयार किया था उसे देखकर, उन्होंने खुद एक छोटी-सी रिपोर्ट तैयार कर ली, जिसमें वे सभी 
शिकायतें आई जो रैयतों की तरफ से की गई थी। हमलोगों ने जो रिपोर्ट लिखी थी 
ब्रह लम्बी थी, क्योंकि हमने केवल शिकायत न देकर उसके समर्थन में जो सबूत हमारे पास 
आ गये थे उनका भी संक्षेप में जिक्र किया था। गांधीजी ने इस हिस्से को निकाल दिया, 
केवल शिकायतों को ही उसमे रखा और यह लिखा कि इन शिकायतों के प्रमाण में हमारे 
पास काफी सबूत मौजूद हैं। सहकमियों के हटाये जाने के प्रस्ताव का उन्होंने जोरदार 
शब्दों में विरोव किया--लिखा कि जिन लोगों के साथ हम इतने दिनों से दिन-रात रहकर 
काम करते रहे है उनको हम अच्छी तरह पहचान गये है, गवर्नमेंट के किसी भी अफसर 
को उन्हें जानने-पहचानने का इतना लम्बा और अच्छा मौका नही मिला होगा; अगर गवरने- 
मेंट का हम (गांधीजी) पर विश्वास है तो उसको यह भी विश्वास करना चाहिए कि हम 
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यह समभ सकते है कि कैसे लोगों के साथ मिलकर काम करना चाहिए और ,जब (हमने 
अपने साथ उनको रखना ठीक समभा है तो हमारा यह फैसला भी ठीक होगा। साथ में 
उन्होंने यह भी लिखा कि ये सभी लोग सच्चे और ईमानदार है, अपना सब कारबार छोड़ 
इस काम में लगे है; जहाँ तक हमने देखा ह--इनके, दिल में गवर्नंमेंट के प्रति अथवा 
नीलवरों के प्रति कोई द्वेष का भाव नही है, यद्यपि ये रैयतो के दुख से प्रभावित होकर 
उनकी मदद करना चाहते है । अन्त में उन्होंने साफ कह दिया कि वह इस पर राजी नहीं 
है कि हम कार्यंकर्त्ताओं को वहाँ से हटावे ।' । 

उस समय तक गांधीजी का कुछ, नीढवरों से काफी परिचय हो चुका था । ,वह 
उनसे जब-तब मिला भी करते थे। कुछ तो उनको अपने यहाँ आमंत्रित भी करते थे । 
कुछ यह कहकर बुलाते कि उनके खिलाफ जो शिकायत की गई है, वे गलत है और अगर 
गांधीजी उनके यहाँ जायेँ तो वे साबित कर देगे कि गलत है--रैयतों से भी इस बात, का 
सबूत दिलवा देंगे । जब कभी वह किसी नीलवर के यहाँ जाते तब वे उनको अपनी सब 
बातें सुनाते, बताते और दिखाते कि उन्होंने किस तरह खेती में तरक्की की है । उधर 
क्रुछ. और लोग भी, जो त्तालवरों के अपने आदमी हुआ करते थे और जो उनके यहाँ नौकरी 
किया करते थे, आकर हमलोगोों को बहुत बाते बता जाथा करते; कभी-कभी तो कुछ 
कागज भी दे जाते। एक ब्रार एक सरकारी कमंचारी ने एक रिपोर्ट की नकल हम लोगों 
को; दी। गांधीजी के पास हम लोगो ने ले जाकर उसे दिया। पढ़ने के पहले ही, जब उनको 
यह मालम हो गया कि किसी सरकारी कमंचारी ने इसे लक-छिपकर हमें दिया है और 
इसकी बाजाब्ता नकल हमको नही मिल सकती, उन्होंने उस कागज को पढने से इनकार 
कर द्विया और कहा कि इसको वाप्रस कर दो---हम किसी ऐसी चीज को नहीं देखना 
चाहते जो हमारे पास सीधे और सचाई से नही पहुँच सकती, बल्कि चुराकर लाई गई हूँ । 
उनके सत्य आचरण का हम लोगों के लिए यह एक नया अनुभव था जिसका असर हम 
पँर बहुत पड़ा । 

बहुत दिनों के बाद जब मेरे जेल जाने की नौबत आई तो मेने देखा -कि 
बहुतेरे भाइयों के पास चिद्ठियाँ लक-छिपकर आ जाती थी और उनकी बिद्ठियाँ भी 
चली. जाती थी। अखबारों के सम्बन्ध में बड़ी सख्ती थी। जेल में सिवा हफ्तावार 
/स्टेटस्मैन! के, जो संस्करण विदेशों के, लिए हुआ करता था, दूसरा अखबार १९३०-३४ के 
सत्याग्रह के समग्र हम लोगों को नही मिला करता था। लेकिन हम देखा करते 
थे कि. कुछ भाइयों के पास अखबार भी आ जाया करते थे। मेरे ऊपर उसी घटना का 
इतना असर था कि मैने कभी न तो बेजाब्ता चिट्ठी ली और न बेजाब्ता कोई अख़बार या 
किताब या कोई चीज भी । कहीं-कही तो जेल के जेलर भी ऐसे कामों में मदद दिया 
करते थे। गवर्नेमेंट का हुक्म भरा कि चिट्ठी, अखबार, किताबें, कोई चीज--मजिस्ट्रं ट के 
द्वारा नियुक्त निरीक्षक के 'पास! किये बिना--किसी कैदी को न दी जाय। जेल के 
अधिकारी इस नियम का इस तरह प्रुलन करते कि सेन्सर के पास किग्ने त्रिना कोई चिट्ठी 
न देते और. सेन्सर के यहाँ से पास होकर आने. में बहुत, देर छगती। उनसे जब हम 
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लोगों ने विलम्ब की शिकायत की तो यह रास्ता निकाला कि चिट्ठियों को सेन्सर के 
पास भेजने के पहले खद हम लोगों के पास ले आते और पढ़वाकर वापस ले जाते--- 
हमको देते नहीं, और तब, सेन्सर के पास भेज देते ; जब वह पास होकर आती तब हम 
लोगों को देते ! इस तरह हमको चिट्ठियों में लिखी सभी बाते मालूम भी हो जातीं और 
सरकारों नियम का पालन भी हो जाता ! मैने इस तरह से भी कभी कोई चिट्ठियाँ 
वर्ग रह नहीं लीं । 

एक मतंबा एक घटना हुई जिसे यहाँ लिंख देना अच्छा होगा । जेल के अधिकारी 
हम लोगों को खुश रखने और आराम पहुँचाने के लिए उत्सुक रहते थे। एक ने मुझ 
से कहा--“आप लोग देश के लिए अपना सब कुछ छोड़-छाड़कर यह सब कुछ कर रहे हैं 
और तकलीफ उठा रहे है। हम भी तो आदमी है । हमारे दिल पर भी असर पड़ता 
है। देश का प्रेम ज्यादा नहों, पर थोड़ा तो है ही। पेट के कारण नौकरी करनी पड़ती 
हैं। उसी पेट के कारण नोकरी में हमको हजारों बार भूठ बोलना पड़ता है, फरेब 
करना पड़ता है, चोरी करनी पड़ती है। हम रोज ही यह सब किया करते है ; तो 
अगर हजार भूठ में दो-चार भी आपलोगों को आराम पहुँचाने के लिए हम काम में 
लावें तो उसको अपने हक में हम अच्छा ही समभते है । इसलिए आप इसकी चिन्ता 
न करें।” मेरे सम्बन्ध में तो समभाने पर उन्होंने बात मान ली ओर मेरे पास इस 
तरह बेजाब्ता चिट्ठी वरगरह देने की कोशिश नहीं की। पर जो चाहते, उनको उपरोक्त 
तरीके स दिखला दिया करते । 

मुझे यह नहीं मालूम था कि पुस्तकों के सम्बन्ध में भी ऐसा ही कड़ा नियम 
है। कोई भी पुस्तक, जिसका 'पौलिटिक्स' से कोई भी सम्बन्ध हो, देने की मनाही थी । 
केवल धाभिक पृस्तकें, उपन्यास, किस्सेकहानी और इस तरह की हल्की चीजें ही दी जा 
सकती थी, वह भी सेन्‍्सर के पास करने पर ! मैंने महात्माजी के असहयोग-सम्बन्धी लेखों 
का, विषय के अनुसार अलग-अलग, संग्रह करके उनपर अपनी एक भूमिका--जिसमें एक- 
एक विषय के सभी लेखों का सारांश होता--तैयार करने का विचार किया। उसे 
बाहर निकलकर में छपवाता। मित्रों ने इसको बहुत पसंद किया। मेन जेलर से 
कहा कि आवश्यक पुस्तकें--म्‌ख्यतः महात्माजी के लेखों के संग्रह, जो उस वक्‍त तक कई 
जिल्दों मे छप चुके थे---मंगवा दीजिए । कुछ और 'पोलिटिकल इकोनोमी” की पुस्तकें भी 
मंगवाई। जेलर ने एक साथ ही कई पुस्तके लाकर मेरे पास रख दी। में नहीं जानता 
था कि ये किताबें बिना पास किये ही आई है और न यह जानता था कि नियम के 
अनुसार एक ही पुस्तक एक बार दी जा सकती थी। में अपने काम में लग गया। प्राय: 
सभी विषयों की--जिनमें महात्माजी के उस समय तक के लेखों को में विभाजित कर 
सकता थाभू--मिकाएँ मेने लिख डाली। कुछ यूवक मित्रों नें, जो जेल में थे, मेरे 
बताये हुए क्रम के अनुसार, लेखों की नकल कर डाली। काम बहुत हद तक पूरा हो चुका 
था, पर ॒ एकबारगी पूरा नहीं हुआ था। मे समभता था किये सब पुस्तकें नियमित 
रूप से आई है; इसलिए मैने उनको जेल के किसी अफसर से छुपाने की न कभी 
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सोची और न कभी कोशिश की। सुपरिण्टेण्डेण्ट तो सप्ताह में एक बार आता ही 
और क्रुछ ब।तचीत करके चला जाता । पुस्तक उसकी नजर में जरूर आतीं ; क्योंकि 
कभी-कभी जब वह पहुँचता तब में उनसे काम लेता रहता;. पर उसने भी कभी छेड़छाड़ नहीं 
की। इसलिए मुझे भी कभी शक नहीं हुआ कि ये पुस्तके अनियमित रूप से आई हैं। 
एक दिन खबर आई कि जेल-विभाग का सबसे बड़ा अफसर (आई, जी.) आयेगा। जेलर 
ने आकर कहा कि इन पुस्तकों को में अपने पास ले जाकर रखूंगा और जब आई जी. 
चला जायगा तो फिर पहुँचा दूंगा । तब मेरे दिल में शक हुआ। मैंने पूछा, कया ये 
नियमित रूप से नहीं आई है ? फिर मेरे यह कहने पर कि आपने अनियमित खझूप से 
पुस्तकें क्यों दीं, उसने अपनी उपरोक्त फिलास्फी बतलाई, जिसका अर्थ यह था कि हम 
लोगों की मदद के लिए कुछ अनियमित काम करना, भूठ बोलना तक, वह एक प्रकार 
से पुण्य का काम समझता था और उसे अपनी दूसरी गलतियों का प्रायव्चित्त मानता 
था ! मेने पुस्तकें वापस कर दीं; उनको फिर मेरे पास भेजने की मनाही भी कर दी; 
क्योंकि मुझे महात्माजी की वह बात बराबर याद रही कि जो काम हम नियम-पूर्वक खुले- 
आम नहीं कर सकते, उसको लक-छुप करना भूठ और चोरी है । इसका नतीजा यह 
हुआ कि जो थोड़ा काम बाकी रह गया था वह पूरा न हुआ। बाहर निकलने पर फिर 
पूरा करने का समय ही न मिला। पीछे, जो कुछ लिखकर लाया था वह भी, दूसरे 
सत्याग्रह के समय, सदाकत-आश्रम के जब्त हो जाने पर, खो गया ! पुस्तक नहों छप सकी ! 

यह विषयान्तर हो गया। पर इसके साथ एक मजाक, पाठकों के मनोरंजन के 
लिए, लिख देना ब्रा न होगा। गवनंमेंट का हुक्म था कि कोई पोलिटिक्स की किताब 
न पास की जाय, केवल मनोरंजन की या धामिक पुस्तक ही दी जाय। सेन्सर कुछ 
बहुत पढ़े -लिखे समझदार नहीं थे, ओर यदि हों भी तो इतनी पुस्तकों के पढ़ने का उनके 
पास समय कहाँ था; क्‍योंकि हम सैकड़ों की तादाद में थे, अगर पुस्तकें आदमी पीछे 
एक-एक करके भी दी जातीं तो सेन्सर को ही पढ़कर पास करनी पड़ती । इसलिए उन्होंने 
एक नियम-सा बना लिया था कि जिस पुस्तक के नाम में 'पोलिटिक्स' या 'पोलिटिकल' 
दब्द आ जाय वह हरगिज पास न की जाय ! इस तरह, पोलिटिकक एकोनोमी की 
छोटी-मोटी पुस्तकें भी, जो स्कूल में पढ़ाई जातीं, पास नहीं होतीं ! पर कम्यूनिज्म- 
सम्बन्धी किताबें, जिनके नाम में पोलिटिक्स द्ाब्द नहीं आता, पास होकर चली आतीं ! 
'ए० बी० सी० आफ कम्युनिज्म' और थ्योरी आफ लीजर क्लास जैसी पुस्तक पास हो गई 
थी ! शायद सेन्सर ने समभा कि पहली पुस्तक कोई ककहरा-जैसी पुस्तक है और 
दूसरी में यह बताया गया होगा कि समय किस तरह काटना चाहिए अर्थात्‌ ताश इत्यादि 
खेलने से उसका सम्बन्ध होगा ! 

अखबार बाजाब्ता तो नही मिलते थे, पर जो चाहता था उसको बेजाब्ता मिल 
जाया करते थे। खबरें तो सभी को मिल जाया करती थीं। इसका रास्ता जेल के 
अधिकारियों से मिलकर निकाला गया था। जेलर के औफिस में एक आदमी, जिनकी 
स्मरण-शक्ति बहुत तेज थी, रोज चले जाते । वहाँ जेलर वगैरह जो अपने लिए अखबार 
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मंगाते उनको पढ़कर चले आते। वह सन्ध्या को, भोजन के बाद और कमरों में बन्द 
होने के पहुले, एक जगह खडे हो जाते। सब लोग उनके चारों तरफ आ जाते ।. वह 
संत्र बातें जवानी सुना देते ! हम लोग कई वार्डों में थे। वह सभी वार्डों में जाकर इसी 
तरह खबर सुना देते ! सरकारी हुक्म का पालन तो होता कि अखबार जेल के अन्दर न 
जाने पाते ; पर कैदियों को अखबार में छपी सभी मुख्य बातों की खबर मिल जाती थी ! 
में ऊपर कह चुका हूँ कि नीलवरों के आदमी, और सरकारी कर्मचारी भी, .हमारी 
मदद करना अपना ' धर्म समझते थे । कुछ तो ऐसी मदद थी जिसे हम ले सकते थे; 
क्योंकि 'महात्मजी की दृष्टि से उसमें कोई भूठ-फरेब की बात नहीं थी। इस तरह 
का एक काम' सरकारी कमंचारियों ने बहुत परिश्रम करके कर दिया। उन दिनों 
महात्माजी हिन्दी थोड़ी-बहुत जानते तो थे, पर इतनी नहीं जानते थे कि हिन्दी द्वारा ही 
सेब काम कर सकते या कराते। उन्होंने शुरू में ही हम लोगों से कह दिया कि वह 
हिन्दी में बातचीत करना पसंद करते है; पर इस वक्‍त. जब इतना बड़ा काम हाथ में 
ले लिया है तो इसमे हिन्दी और अंग्रेजी के झगड़ मे पड़कर वह काम में रुकावट 
डालना नहीं चाहते । इसलिए बहुत करके बातें भी अंग्रेजी में ही करते और लिखने 
का तो, सभी काम अंग्रजी में ही करते। सभी बयान इसीलिए अंग्रेजी में ही लिखे 
जाते जिसम॑ उनको पढ़ लेने में सुविधा हो। हमलोगों का विचार हुआ कि इन बयानों 
की! नक॑ल॑ भी हो जाय तो अच्छा होगा। इलिफाक से बेतिया की जिस धर्मशाला में 
हैमः लोग ठहरे. थे उसी में गवन॑मंठ के सर्वे-सेटलमेंट-विभाग के टाइप करनेवाले 
कर्मचांरी भी रहा करते थे। गांधीजी और हमलोगों के साथ एक ही मकान में ठहरना 
उन्होंने अपना बड़ा सौभाग्य समझा । हमलोगों से कहा भी कि दफ्तर जाने के पहले सुबह 
और दफ्तर से लौटने के बाद रात-भर फुर्सत रहती है, अगर हमलोगों को कुछ टाइप 
कराना हो तो वे खुशी से कर दिया करेंगे । यह बात हम लोगों को बहुत पसंद आई । 
पत्र इत्यादि के अछावा सब बयानों की नकल . तैयार कर देने को उनसे कहा । बहुत 
परिश्रम से उन्होंने यह सब काम खुशी-खुशी कर दिया। तीन-चार आदमी थे, जिनमे 
दो तो बहुत ही होशियार और तेज टाइप करनेवाले थे। उनके परिश्रम का अन्दाजा 
इसी से लंग सकता है कि जब हमने बयान लिखना बन्द किया तबतक प्राय: चौबीस- 
पच्चीस हजार रैयतो के बयान हम लोगो ने लिख लिये थे--प्रायः दस हजार के प्रा- 
पूरा और बाकी संक्षेप में । उसके अलावा, जब कमीशन नियुक्त हुआ तो उसके सामने 
पेश होनेवाले कागंजों, चिट्ठी-पत्रो इत्यादि को भी उन्होंने ही टाइप किया । उन्होंने, हम 
लोग जितने दिन चम्पारन मे! इस काम में लगे रहे, बराबर यह काम किया--और यह 
सब किया सन्ध्या के बाद रात को बहुत देर तक जागकर और प्रातःकाल बहुत सवेरे 
"उठकर दफ्तर जाने के पहले तक ! 
#/ »* एक दूसरा उदाहरण नीलवरों के कमंचारियों के . सम्बन्ध मे देना .अच्छा होगा। 
यह बात मशहूर थी कि एक नीलवर बहुत : कड़ं मिजाज का बदमाश था।- जो जाता, 
'उसको गालियाँ'दे देता और मार-पीट « भी कर ' डालता था। उसके गुस्से का शिकार 
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केवल उसके रैयत ही नहीं होते, उसके , उच्च-से-उच्च कर्मचारी भी कभी-कभी हो जाते । 
महात्माजी को उसकी कोठी में ज़ाना था। उसके कमंचारियों के, दिल में यह डर 
हुआ कि जैसा यह बदमिजाज है, शायद कहीं महात्माजी के साथ भी बदसलकी न कर 
बैठे। इसलिए जब महात्माजी उसके कमरे मे मिलने गये तो उसके अपने कमंचारी 
इधर-उधर---कहीं बरामदे में, कहीं कोने में--ड्ण्डे इत्यादि के साथ छुपकर इन्तजार 
करते रहे कि कही अगर उसने. कोई बुरा बर्त्ताव किया तो अपनी नौकरी की प्रवा 
न करके वही उसे खूब पीटेंगे । पर इसकी नौबत तो कभी आनेवाली श्री ही नहीं। 
बरा बर्त्तावा करना तो उस नीलवर के खयाल में भी कभी नहीं आया ,,.था । 
उसने महात्माजी की बड़ो खातिरदारी की। हाँ, ये सब बातें हमको पीछे उन 
कमंचारियों ने ही बताई । 

एक दूसरे नीलवर का किस्सा है। उसने महात्माजी को यह कहकर बुलाया कि 
हम आपको सब कागज-पत्र दिखलाकर साबित कर देंगे कि हम।रे खिलाफ जो शिकायतें 
की गई है, बिल्कुल गलत है । महात्माजी बहुत खुश हुए और उसके यहाँ बैठकर कागज- 
पत्र देखने लगे । वह जब किसी कमंचारी से कोई कागज महात्माजी को दिखाने के 
के लिए कहता तो उसके सामने ही उसके विरुद्ध पड़नेवाले कागजों को भी कर्मचारी 
पेश कर देते ! महात्माजी उसके सामने ही उसके कागजों को पढ़ते-पढते उसके विरुद्ध 
मिले हुए कागजों को भी, जिन्हे उसके ही अपने आदमियों ने पेश कर दिये थे, पढ़ते और 
उनके सम्बन्ध में उससे पूछने लगते कि ये सब बाते तो आपके कागजों मे ही निकल रही 
है । इसपर वह बहुत चिढ़ा, पर इसमें तो महात्माजी का कोई दोष था नहीं । वह कुछ 
बोल तो नहीं सकता था, पर पीछे न मालूम उसने अपने कर्मचारियों के साथ वया किया । 
हमने सुना कि कर्मचारियों ने यह कैफियत दे दी कि साहब ने उनको पहले से कागजों को 
छाँट करके अलग-अछंग रखने का हुक्म तो दिया नहीं था, इसलिए उन्होंने सब कागज 
मिले-जुले ही पेश कर दिये । पर शायद उन्होने अलग रखे हुए कागजों को भी जान- 
बूझकर इकट्ठा कर दिया था ताकि पूरा भडाफोड़ हो जाय और उसकी सभी बाते भूठी 
साबित होकर रहें ! 

रेवेन्यु-मेम्बर ने रिपोर्ट पाकर गवरनंमेंट के हुक्म से उसकी प्रतियाँ नीलवरों, सर- 
कारी कर्मचारियों और कुछ दूसरें छोगों के पास भी भेज दी थी। साथ ही, पूछा 
भी था कि गाधीजी की शिकायतों के सम्बन्ध मे उनलोगों को क्‍या कहना है । इधर 
उनके उत्तर का इन्तजार हो रहा था, उधर गांधीजी नीलवरो के यहाँ जाते, उनकी बातें 
सुनते और विशेष घटनाओं की तहकीकात करते या हमलोगों को तहकीकात के लिए 
भेजते। हमलोग बयान भी लिखते जाते; क्योकि अभी तक बयान लिखवानेवालों का 
तार टूटा नही था। शायद रौैयतों के दिल मे कुछ ऐसा बैठ गया था कि जिसका बयान 
नहीं लिखा जायगा उसकी तकलीफ दूर नहीं होगी। हमलोगों को अब बयानों की 
जरूरत नही थी; फिर भी उनकी राजी रखने के लिए उनका बयान संक्षेप में लिख 
लिया करते। इस तरह हमारे पास काम काफी रहता । 
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रिपोर्ट के उत्तर में सरकारी कर्मचारियों तथा नीलवरों ने अपने-अपने बयान गवर्ने- 
मेंट को भेजे । इनमें से कुछ की नकलें उनके दफ्तरों के आदमियों ने ही लाकर हमको 
दे दीं। कुतूृहल और उत्सुकता जरूर थी कि हम उनके उत्तर जान लेते । पर गांधीजी 
का नियम, जिसका ऊपर जिक्र आया है, कड़ा था। इसलिए हमने नाजायज तरीकों 
से आये कागजों से कोई लाभ नहीं उठाया । गांधीजी को यह बात बता दी गई। पर 
उन्होंने कहा कि यह गुनाह-बेलज्जत है; क्योंकि यह कागज हमारे पास गवर्नमेंट ही भेज 
देगी, और चन्द दिनों के बाद हमको यह देखने के लिए मिलेगा ही; पर ऐसा अगर न भी 
होनेवाला हो, तो इसको देखना नहीं चाहिए । 

एक-दो और घटनाओं का जिक्र कर देना अच्छा ही होगा । 


पॉचवों अध्याय 


रैयतों की मुख्य शिकायत यह थी कि उनसे जबरदस्ती नील की खेती कराई 
जाती है जिससे उनका बहुत नुकसान होता है; अगर कोई रेंयत इनकार करता है 
या नीलवर की मर्जी के खिलाफ कोई कुछ करता है, तो उसके साथ बहुत सख्ती और 
जुल्म किया जाता है। नील से ही बहुत प्रकार के रंग बन सकते है, इसलिए वह बहुत 
मुनाफे की चीज है। वह एक पौधे से वनता है। पानी में कुछ देर तक पौधे की 
पत्ती तथा डंठल को रखकर उन्हे खूब मसल देने से सारा रसपानी में आ जाता है। 
पौधे में जो रस रहता है वह पानी में जब आ जाता है तब पानी को कढाई में गर्म करके 
सुखा देने से रंग जम जाता है। इसके लिए पौधे को खेतों मे पैदा करने, खेतों से 
काटकर पानी-भरे बड़े-बड़े हौजों मे पहुँचाने, पीटने, चूल्हे पर चढाकर सुखाने इत्यादि 
के लिए काफी मजदूर लगते हैं; और जमीन तो चाहिए ही। जमीन के लिए उन्होने 
यह बन्दोबस्त किया था कि पहले तो वहाँ के कुछ जमीदारों से, और-और किसानों की 
तरह, जमीन ले लेते तथा पीछे खेतों को न लेकर जमीदार से ही सारे गाँव का ठेका ले 
लिया करते--इस शर्ते पर कि जमीदार को जो मुनाफा रेयतों से लगान के रूप में मिलता 
था वह स्वयं वे ही दिया करेगे और गाँव का सारा इन्तजाम भी खुद किया करेंगे। 
इस तरह, गाँव में जो गैर-आबाद जमीन होती उस पर तो उनका अधिकार हो ही 
जाता, रैयतों पर भी हर तरह का अंधिकार---जो किसी भी जमीदार का हो सकता 
है--उनको मिल जाता। जमीदार उधर लगान के तहसील-वसूल की भंझट से बच 
जाता और इधर उसको नियत समय पर एक-मुश्त आमदनी भी मिल जाती। तो भी 
जमोदार मामूली तौर से गाँव का ठेका नही देता; क्योंकि गैर-आबाद जमीन के आबाद 
करने-कराने के अछावा उसको और भी कई तरह का मुनाफा गाँव से होता। इसलिए 
गाँव का ठेका हासिल करने में वे पुलिस और मजिस्ट्रेट की मदद से छोटे-मोटे जमींदारों 
पर दबाव डालते। अगर किसी गाँव के एक से अधिक जमीदार होते और उनमें से 
एक भी किसी कारण से अपने हिस्ले का ठेका दे देता, तो दूसरे हिस्सेदारों पर तरह- 
तरह के दबाव डालकर---कचहरियोश में मुकदमे करके, यहाँ तक कि बलवा-फसाद करके 
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भी--उनन्‍्हे इतना तंग किया जाता कि वे भी अपने हिस्से का ठेका दे देते। यह सिल- 
सिला सौ वर्ष या इससे भी अधिक समय से जारी रहा ! इस तरह, चाहे जमीदार 
कोई भी हो, प्राय. सारा जिला नीलवरो के कब्जे मे आ गया था। उन्होने आपस में 
राय करके सारे जिले को बॉट लिया था; प्राय. सत्तर कोठियाँ खोल कर एक-एक कोठी 
के लिए अरूग-अलग इलाके कायम कर लिये थे ! बिहार में, सरकारी काम के लिए, 
जिला कई हिस्सों में बाँठ दिया जाता है। यह प्रथा बहुत पुरानी है, जो मुगलों या 
यों कहा जाय कि हिन्दू-राजाओं के समय से ही चली आ रही हँ। ब्रिटिश ने कुछ 
हेर-फेर के साथ, मुगलो के परगनों और जिलो मे, सूबे को विभाजित करके काम 
चलाया । पीछे बंगाल-बिहार इत्यादि में पुलिस-थानें और सब-डिवीजन भी कायम 
हुए । इस तरह, यदि सरकारी दफ्तर में देखा जाय कि किस नाम का गाँव कहाँ हैं 
तो मालम होगा कि परगना 'प थाना 'थ' और सब-डिवीजन 'स' जिला ज' मे है । 
चम्पारन में इन चीजों के अलावा यह भी मशहूर हो गया था कि वह नीलकोठी 'न' के 
इलाके मे है। जमीदारो से गाँव का ठेका मिलने में यह एक सुविधा नीलवरों को थी 
कि उस जिले मे एक बहुत बडा राज्य बेतिया है, जिसकी जमीदारी में जिले के प्राय. 
दो-तिहाई या इससे भी अधिक गाँव हे। एक दूसरा राज्य रामनगर हैँ जिसकी जमी- 
दारी में भी काफी गाँव हैं। और, एक-चौथाई या इससे भी बहुत कम गाँव ऐसे हें, 
जो दूसरे जमीदारों के है। इसलिए, बेतिया-राज्य ओर रामनगर-राज्य को अपने हाथा 
में कर लेने के बाद नीलबरो को प्राय: सारा जिला ही मिल गया ! फिर दूसरे जमीदारों 
ने भी, कुछ डरकर, कुछ अपनी सुस्ती और आलस के कारण, जमीदारी के प्रबधो को 
भभट से बचने के लिए, अपने गाँव को नीलवरों के हाथ 2का दे दिया। 

जो जमीन नीलवरो ने अपने कब्जे मे को उसमे वे खुद नीछ की खेती करते, 
अपने हल-बैल रखते और मजदूरों से काम लेते। अपनी खेती के लिए जमीन उन्होंने 
कुछ तो गर-अआबबाद जमीन को आबाद करके हासिल की और कुछ रैयतों की जप्रीनों 
को किसी-न-किसी तरह हथिया कर । जमीन लेने में साम, दाम, दंड, विभेद--हर 
तरह की नीति--से काम लिया गया । रैयतो से, खेत आबाद कराने के लिए, जबरदस्ती 
धर-पकड़ कर काम लिया जाता। मजदूरी भी बराय-नाम दी जाती। उन दिनो 
जमीन के मुकाबले चम्पारन की आबादी बहुत कम थी । इसलिए वहाँ कोई बेकार नहीं 
होता था। सभी लोग खेतों में अपना-अपना काम किया करते। अपना काम 
छुड़ाकर--चाहे उससे किसी की खेती खराब क्यो न हो जाय--नीलछ के खेतों में काम 
कराया जाता । मजदूर को अपने घर से खाकर काम करना पडता ! पर इतना ही 
नीलवरो के लिए काफी न था, उन्होने हर किसान को मजबूर किया कि उसके पास जितनी 
जमीन हो उसके एक-चोथाई या कम-से-कम तीन-बटा-बीस हिस्से में उसको नील की खेती 
करनी ही होगी । नीलवर के हुक्म के मुताबिक उसके खेतों में से जो नील के लिए 
चुन लिये जायेंगे उन्ही मे उसको अपने परिश्रम, हल+बैल और खर्च से नील की फसल तैयार 
करनी ही पड़ंगी। इतना ही नही ! फसल तैयार.हो जाने पर उसे काटकर कोठी तक 
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पहुँचा देनी होगी ! यह सब करने के लिए वे फी एकड़ या फी बीघा उसको कुछ 
दिया करते थे; पर वह इतना कम होता कि किसान को जितना खच करना पड़ता 
उतना भी नही मिल पाता। इस तरह नीलवरों ने एक प्रकार का कानूनी हक हासिल कर 
लया था कि वे मजबूर करके नीऊल की खेती करा सकते है । यह चीज कानून में लिख 
भी दी गई कि जहाँ इस तरह मजबूर करके अपनी मर्जी के मृताबिक रैयत से नील या कोई 
दूसरी फसल उपजवाने का हक उन्हें हासिल है, वहाँ वे चाहे तो रैयतो को इस पाबन्दी 
से मुक्त भी कर सकते है और इसके बदले में मनमाना मुआवजा ले सकते है--चाहे उसका 
रूप एक-मृश्त नकद रुपयो का हो या बेंधा लगान बढाकर ज्यादा लगान के रूप में हो, 
जो उनको साल-साल मिला करे। इन सब बातो से रैयतों को बहुत कष्ट था। जब- 
जब ऊब कर वे बलवा-फसाद करते तब-तब उनको कुछ दे दिया जाता। नीरूवर जिस 
जमीन में जबरदस्ती नील की खेती कराते उस जमीन का लगान भी रौैयतों को देना 
पड़ता । इस तरह, जो थोडा-बहुत उनको नील बोने के बदले में मिलता, उसका बड़ा 
हिस्सा लगान के बदले में हो मजरा हो जाता। एक बार उनके बलवा-फसाद 
का नतीजा यह हुआ कि गवनंमेंट ने नील-खेत के लगान को रैयतों से वसूल करना बन्द 
कर दिया । किसी दूसरे बलवे का नतीजा यह हुआ कि नील की खेती के बदले में 
र॑यतों को जो मिलता था उसमें कुछ आने बढ़ा दिये गये; पर इतने से रैयतों को कभी 
संतोष नही हुआ। इस तरह, उनके शोरगुल करने पर, छोटी-मोटी रियायतें--जो नगण्य 
थो--गवनेमेट उनको दे दिया करती थी; इससे अधिक नही। 

इत्तिफाक ऐसा हुआ कि जमंन किसी दूसरी चीज से रंग बनाने लग गये । इस- 
लिए नील की कीमत--जिससे सब प्रकार के रग बना करते थे--इतनी गिर गई कि 
इतने जुल्म से पंदा की हुई नील में भी अब मुनाफा नहीं रह गया। अब नीलवरों को 
मजबूर होकर नील की सारी खेती छोड़ देनी पड़ती, उनका सारा सिलसिला उठ जाता 
और रंयतो की सारी मुसीबते खुद-ब-खुद दूर हो जाती । पर नीलवर उसको सहज ही 
छोड़नेवाले न थे। उन्होंने उस कानून का सहारा लिया जो उनको यह हक देता था 
कि अगर वे किसानों को नील की खेती करने की मजबूरी से मुक्त कर दें, तो इस माफी 
देने के बदले में उनसे नकद रुपये या लगान में मनमाना इजाफा करके मुआवजा ले 
सकते है । जर्मन रंग के कारण उनकी जो नुकसान होता उसे उन्होंने गरीब रौुयतों के 
सिर पर डाल दिया ओर उनसे जबरदस्ती बीस-पच्चीस लाख रुपये नकद वसूल किये ! 
कई लाख रुपयो का इजाफा लगान में भी कर दिया । उसके बदले में नील की खेती से 
माफीनामा लिखकर दे दिया। रैयत कोई नकद पैसे देकर या छगान में इजाफा 
कराकर माफीनामा नहीं लेना चाहता था; क्‍योंकि वह जानता था कि नील के काम में 
अब मुनाफा न रहने के कारण ही नीलवर खुद उसका उपयोग छोड़नेवाले है । पर ये 
नकद रुपये ओर इजाफे के दस्तावेज़ उनसे जबरदस्ती लिये गये । गवरनंमेट ने नीलवरों 
की मदद के खयाल से कोठी-कोठो में दस्तावेज रजिस्ट्री करने के लिए खास रजिस्ट्रार 
मुकरेर कर दिया। जो नकद या सराबेसी ( शरह-बेशी ) देनें से इनकार करता वह 
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पीटा जाता, उप्क्रे घर-बेत लूट लिये जाते, उस पर भाूडे मुकदमे वरछाये जाते, उसको 
कुओं से पानी लेने की मनाही कर दी जाती, उसके दरवाजे पर अछतों का इस तरह 
का पहरा बिठा दिया जाता कि कोई अन्दर से बाहर न निकल सके, उसके खेतों में चरने 
के लिए बड़ी संख्या मे मवेशी हाँक दिये जाते, उसके घर के चारों ओर जो थोडी-बहुत जमीन 
होती उसे जबरदस्ती जोतकर उसमें कुछ बो दिया जाता कि जिससे एक बहाना मिल 
जाय कि खुद रैयत या उसके माल-मवेशी की वजह से फसल को नुकसान पहुँचा है, उसके 
मवेशी पकड़कर मवेशीखाने में बन्द कर दिये जाते जहाँ से काफी पैसे देकर ही वह 
उनको छुड़ा सकता, उस पर जुर्माना किया जाता; और भी कितने ही प्रकार से उसके 
साथ इतनी सख्ती की जाती कि मजबूर होकर उसे 'सराबेसी' मान लेनी पडती या नकद 
तावान देना पड़ता । इस प्रकार की जबरदस्ती से नील की खेती मे रैयतो को बीस-पच्चीस 
लाख रुपये नकद देकर और लगान मे कई लाख रुपयों का इजाफा कबूल कर माफी 
लेनी पड़ी। पर ज्यों ही यह काम पूरा हुआ कि उधर जर्मनी के साथ १९१४-१८ वाली 
लड़ाई शुरू हो गई। बस, जम॑ंन रंग बन्द हो जाने के कारण नील की माँग फिर बढ़ गई । 
नील की खेती मे फिर मुनाफा दीखने लगा। नीलवरो ने, माफीनामा के बावजूद, 
फिर जबरदस्ती नील की खेती करानी शुरू कर दी ! जहाँ नील की खेती नही हो सकती 
थी उन गाँवों के रैयतों से भी रुपये वसूल करने का उन्होंने दूसरा ही तरीका निकाला; 
क्योंकि वहाँ तो नील की खेतो मे माफी देने की बात थी ही नही, तो भी वहाँ के रैयत 
नही बचे और उनसे भी काफी रुपये वसूल किये गये ! 

एक ऐसे ही नीलवर ने, जिसे नील की खेती बहुत कम थी और जिसने दूसरे 
तरीके से पैसे उगाहे थे, गाधीजी से कहा कि उसके रयतों को किसी तरह का कष्ट 
नही है और अगर गाधीजोी उसके इलाके में चल तो रैयत खुद आकर सब बाते कहेंगे । 
गांधीजी ने निमंत्रण स्वीकार कर लिया और इसके लिए एक तिथि नियत कर दी.। 
उसके खिलाफ भी सैकड़ों रेयतो के बयान हम लोगो के पास थे और हम लोगों को 
मालूम था कि रयतों की क्‍या शिकायतें थीं। गाधीजी ने वहाँ जाने के पहले सब वाते 
जान ली। जहाँ जाना था वह जगह बेतिया से छ -सात मील की दूरी पर थी। गांधीजी 
ऐसी जगहों में अक्सर पैदल ही चले जाया करते थे। खूब सवेरे ही उठकर वहाँ के 
लिए रवाना हो गये। में भी उनके साथ था। रास्ते में कुछ रंयत आये और लछगे 
कहने कि आज वे लोग बडी मुश्किल में पड़ गये हे और उनके साथ वडा जुल्म हो रहा 
है। पूछने पर उन्होंने यह कहा कि साहब ने कुछ रंयतों को सिखा-पढाकर तैयार किया 
है जो लोग गांधीजी से कहेंगे कि वे बहुत सुखी है और हमारे साहब बहुत अच्छे हे-. 
इत्यादि। गांधीजी ने कहा--क््या ऐसी बात नहीं है, यह सब भूठ है ? इस पर उन 
लोगों ने बहुत जोर देकर कहा, यह बिल्कुल भूठ है। तब गाधीजी ने कहा--जो तुम 
लोगों को कहना हो, साहब के सामने हो कह देना और सब सच्ची बातें बता देना । 
इस पर वे बहुत खुश हुए । जब हम लोग वहाँ पफ्हंचे तो रैयतों की एक छोटी-मोटी 
जमायत जुट गई। कुछ देर के बाद साहब भी» पहुँचा। बेतिया के मजिस्ट्रंट भी 
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आ गये । उस वक्‍त तक प्रायः ३००-४०० रयतों की सभा जुट गई। धीरे-धीरे लोगों 
की भीड़ बढ़ती ही गई । ु 

साहब ने कहा कि हमारे रैयतों को कोई तकलीफ नहीं है, यहाँ ये लोग आये हुए 
हैं, आप खुद इनसे सुन लीजिए। यह कहकर उसने एक आदमी का नाम पुकारा और 
कहा कि तुमको जो कुछ कहना हो, गांधीजी से कहो । फिर गांधीजी से भी कहा कि इस 
इलाके में यह प्रतिष्ठित आदमी है जिसकी सभी लोग इज्जत करते हे । वह एक बूढ़ा 
आदमी था। उसने ज्यों ही यह कहना शुरू किया कि साहब की वजह से हम लोगों को 
हर तरह का सुख है त्यों ही दूसरे बहुत-से लोग बोल उठे कि यह भूठ बोल रहा है । सब- 
के-सब उससे कहने लगे कि तुम बूढे हो गये हो, मरने का वक्‍त नजदीक हैं, क्यों यह पाप 
अपने सिर ले रहे हो--इत्यादि । साहब यह हाल देखकर कुछ घबराया; क्योकि वह सम- 
झता था---सभा में उसकी तारीफ करनेवाले ही आयेंगे, किसी शिकायत करनेवाले के आने 
की और उसके सामने ही शिकायत करने की हिभ्मत नहीं पड़ेगी । गांधीजी ने लोगों को 
मना किया, कहा कि वह सबकी बात सुनेगे, बूढ़े को कहने देना चाहिए; जब शिकायत 
करनेवालों की बारी आयेगी तो वे भी अपनी कह सुनाएंगे। इस पर लोगों ने बूढ को 
कहने दिया । उसने, और उसके बाद दो-चार और रोौयतों ने, उसी तरह का और भी बयान 
किया । जब उनका कहना खतम हो गया तब दूसरों को कहने का मौका मिला। उन्होंने 
भी अपना बयान शुरू किया । उनकी शिकायत यह थी कि साहब ने गैर-कानूनी तरीके से 
लगान मे जबरदस्ती इजाफा कर लिया हैं; इसके लिए उन्होने हम लोगों के साथ नई 
जमीन जबरदस्ती बन्दोबस्त कर दी है; उस पर जितना वह इजाफा करना चाहते थे उतना 
मनमाना लगान रख दिया है, कही-कही तो जमीन हैं ही नहीं, तो भी एक फर्जी जमीन के 
नाम पर लगान कायम कर दिया है ! इस पर साहब बोल उठा, यह तो बिल्कुल गलत 
बात कह रहे है, मेरे पास कलकत्ता के बड़े-बड़े वकीलो की राय मौजूद है और उनकी राय 
छेकर ही हमने यह सब किया है । उसने यह भी कहा कि जो जमीन हम खुद आबाद 
करते थे और काफी पैसे पैदा करते थे, इन लोगों के बहुत कहने पर हमने उसी जमीन को 
बहुत मेहरबानी करके इनके साथ बन्दोबस्त कर दिया है । इस पर रैयत चिल्ला उठे, हम 
लोगो को वह जमीन नहीं चाहिए, आप इजाफा छोड दीजिए, अपनी जमीन ले लीजिए । 
तब गाधीजी ने उससे कहा कि तव आपको इसमें क्‍या उज्च हो सकता है । उसने कहा, 
हम ऐसा नहीं कर सकते है, आखिर हमको भी तो किसी तरह गुजर करना ही है। गांधीजी 
ने कहा कि आप जब खुद कहते है कि जितना आपको इनसे मिलता है उससे ज्यादा 
आप खुद पैदा कर सकते है तो अच्छा है कि आप दोनों खुश रहेंगे---आप ज्यादा पैदा कर 
लेंगे और इनकी शिकायत दूर हो जायगी । पर वह इस पर राजी नहीं हुआ। उधर 
र॑यत शोर करते रहे कि हम लोग जमीन नही रखेंगे, हमारा इजाफा छुड़ा दीजिए । 

यह शायद पहला ही अवसर होगा जब चम्पारन के रैयत किसी साहब के सामने 
रूबरू उसकी शिकायत करें और उसकी बात मानने से इनकार करें। उनमें से एक बूढ़ा 
भीड़ से बाहर निकल मजिस्ट्रेट वी शिकायत करने लगा । उसने कहा--यहाँ हम गरीबों 
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की कोई नही सुनता; यह मजिस्ट्रेट बैठे है, यह भी इन्साफ नहीं करते; टोपी-टोपी सब 
एक है; अभी चन्द दिन बीते कि साह? ने हमारा घर लुटवा लिया था, हमारे छप्पर पर 
जो कुम्हडे और कददू की बेले छगी थी वे उजाड दी गई, खेत चरवा दिये, और केले के 
गछि गिरा दिये गये, यह सब-कुछ अभी भी आप चलकर देख सकते है; जब हम मजिस्ट्रेट 
के पास नालिश करने गये तो यही मजिस्ट्रेट साहब बेत छेकर हमको ही मारने पर 
उतारू हो गये । मजिस्ट्रेट का चेहरा लाल हो गया । उसने कहा कि सब-कुछ भूठ 
कहता है । उस बूढे ब्राह्मण ने उलटा जवाब दिया कि हम नहीं भूठ कहते, आप भूठ 
कह रहे हैं । मजिस्ट्रेट और कुछ तो नहीं कह सका, गुस्से से दाँत पीसता हुआ तुरन्त 
मोटर पर सवार होकर चला गया। उधर महात्माजी ने हम लोगों से कहा कि इन 
रैयतो मे जो लोग जमीन नहीं रखना चाहते है उनके नाम लिख छो। सभा तो खतम 
हो गई। साहब, चला गया। हम लोगों ने सोचा कि रयतों से बाजाब्ता जमीन का 
इस्तीफा लिखवाकर दस्तखत करा लिया जाय। वे सब इसके लिए तैयार आये थे। 
हम लोग सन्ध्या तक इस तरह दस्तखत कराते रहे । इसका कानूनी नतीजा यह होता 
था कि साहब की जो आमदनी इजाफे से होती थी वह एकबारगी रुक जाती। हम लोगो 
ने इस्तीफे की उन दरखास्तो को, दूसरे ही दिन बेतिया पहुँचकर, साहब के पास 
भेज दिया । जो रैयत वहाँ नही आये थे, वे भी बेतिया आकर इस्तीफा लिखकर दे 
गये । जब ये सब इस्तीफे पहुँच गये तो इसके बाद उसकी कई हजार की वापिक आय 
बन्द हो गई । 

मजिस्ट्रेट ने एक लम्बी रिपोर्ट गवर्नमेट को लिखी जिसका सारांश यह था कि 
रैयतों में इतनी खलबली हो गई है कि अब वे केवल नीलवरो को ही नही, बल्कि सर- 
कारी अफसरों को भी कुछ नहीं समभते हँ--वे यह समझ बैठे हैं कि अग्रेजी राज्य 
उठ गया है, गांधीजी के पास मजिस्ट्रेट के खिलाफ भी नालिश की जा सकती है--वे 
मजिस्ट्रेट को भी हिदायत कर सकते है । इस तरह की सभी बाते दूसरी घटनाओ-- 
विशेषकर उस दिन की घटना-+क्रे आधार पर उसने लिखी और गवनेमेट से इस पर 
कोई कार्यवाही करने की सिफारिश की । उसका तरीका था कि गवर्नमेट को जब वह 
कुछ लिखता था, जिसमें गाधीजी के सम्बन्ध में कोई बात रहती थी, तो उसे गाधीजी के 
पास भेज देता था, ताकि उमके उत्तर में उनको कुछ कहना हो तो वह लिख भेजे और 
उसको भी वह अपनी रिपोर्ट के साथ गवनंमेट के पास भेज देंगा। ऐसा ही उसने इस वार 
भी किया; पर जो पत्र उसने भेजा उसमें कुछ ऐसी बाते थी जिनसे यह आभास मिलता था 
कि वह समझता है--इस तरह की रिपोर्टों को केवल गांधीजी ही देखते है, हम लोगो में 
से कोई उनको नहीं देखता, क्योकि उनपर 'गृुप्तः लिखा हुआ होता था ! पर जो कुछ 
भी चम्पारन के सम्बन्ध में गाधीजी के पास गवरन॑मेट या और कही से आता था, उसे वह हम 
लोगों को भी दिखला दिया करते थे। ऐसा ही उन्होने इस बार भी किया। उस पत्र 
के उत्तर में उन्होंने लिखा कि उसका यह गलत खयालबहे कि वह जो कुछ उनके पास गुप्त 
भेजता है उसे केवल वही देखते है, उनके सहकर्मी नहीं। उन्होंने साफ कहा कि सा्व- 
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जनिक काम में 'गुप्त' शब्द का यह अर्थ उन्होंने कभी नहीं लगाया हैं कि जिन लोगों के 
साथ मिलकर वह काम कर रहे है उनसे भी वह चीज गुप्त रखी जाय--इंसलिए, इस 
तरह के जितने कागज अबतक आये है, उन्होंने बराबर हम लोगो को दिखाया है और 
आगे भी ऐसा ही करेंगे; अगर वह चाहता है कि केवल में ही किसी चीज को देखें और 
अपने साथियों को न दिखलाऊं तो वह ऐसी चीज न भेजा करे । 

हमलोगो को यह बात थोड़ी खटकी । हम समझते थे कि इस तरह भी सरकारी 
बातें हमलोगों को मालम हो जाया करती थी, पर अब तो नही मालूम होंगी, क्योंकि अब 
वह कोई कागज नही भेज) करेगा; अगर केवल गाधीजी को ही सभी बाते मालूम रहा करें 
तो इससे कोई हर्ज नही था; हमलोगो को बिना बतलागे भी वह जो मुनासिब समभेगे, 
कारंवाई कर सकबेगे । पर उन्होनेअपना पत्र भेजना जरूरी बतलाया, कहा कि पहले तो उसके 
दिल मे जो गलत-फहमी है उसको दूर कर देना जरूरी है, दूसरे यह कि वह बगैर हमलोगों 
की राय के कोई काम कर ही कैसे सकते है, अगर हमलोग सभी बाते नहीं जानेगे तो राय 
ही कैसे दे सकेगे। हमने समझ लिया कि वह कितनी गहराई और सूक्ष्मता से सब बातों 
को देखते हैँ । उसको यह नही मालम था कि हमलोग सब कागज देखते है और इसी 
भरोसे पर वह सब तरह के कागज भेजा करता था। गाधीजी ने समभा कि इस गलत- 
फहमी को वह दूर नहीं बरते है तो यह एक प्रकार से उसको धोखा देता होगा--असत्य 
आचरण होगा, दूसरे यद् कि उसको बात अगर वह मान भी छे और भविष्य में हमको 
कागज न दिखलावे, तो भी किसी-न-किसी तरह--बातचीत में या उनकी किसी कारंवाई से 
भी--हमलोगो का वह गुप्त बात मालूम हुए विना नहीं रहेगी, और अगर ऐसा हुआ तो 
यह भी असत्प आचरगा होगा; इसलिए उन्होंने इस तरह को बातों को खुद भी न जानना 
उचित समझा । इसका नतीजा कुछ बुरा नहीं हुआ, क्योंकि इसके बाद भी पहले की 
तरह गप्न कागज आते रहे । इसका अर्थ केवल इतना ही समभा गया कि गांधीजी सब 
लोगो का वे कागज नहीं दिखलाबंगे और अखबारों मे भी वे नहीं जाने पावेगे। ऐसी 
छोटी-छोटी घटनाओं से भी हम लोगो को बहुत-कुछ सीखने को मिल जाता था। 

इधर तो मजिस्ट्रेट ने गवर्नेमेंट के पास रिपोर्ट भेजी, उधर एक नीलवर ने एक 
पडयंत्र रचा। उसकी दो कोटठियाँ थी, जिनके बीच में चार-पॉच मील का फासला 
था। एक में वह स्वय रहता था, दूसरी कुछ छोटी जगह थी जिसमे जाकर वह कचहरी 
किया करता था और उसके आस-पास के गाँवों का काम भी। उपरोक्त घटना इसी 
शाखा के इलाके में हुई थी। उसने रात को उसमे आग लगवा देने का निश्चय किया । 
पुरानी रीति के मुताबिक, पुलिस-मजिस्ट्रेंट की मदद से, लूटपाट मचाकर वहाँ के रैयतों 
को जेल भिजवाने का भी इरादा किया। इसलिए, उसने वहाँ के अपने एक कर्मचारी 
के जिम्मे आग लगा देने का काम सौपा। एक नौकर को हिदायत भी दी कि आग 
लगते ही उसके पास आकर रात को ही खबर दे। खुद अपनी दूसरी कोठी में, जो चार- 
पाँच सील की दूरी पर थी, रात को इन्तजार करता रहा कि आग लगने को खबर मिलते 
ही वह मजिस्ट्रं टैके पास पहुँंचेगा और वहाँ से पुलिस की मदद लेकर गाँव मे लूट-पाट 
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मचा देगा । दिन को ही रौैयतों ने देखा कि उस कचहरी में कुछ अजीब कारंवाई हो 
रही हँ--उसके कमरे से सब चीजे निकालकर किसी दूसरी जगह हटाई जा रही है, 
कागज-पत्र भी हटाये जा रहे है, यहाँ तक कि शीशे के दरवाजे भी निकाले जा रहे 
हैँ । वे लोग आग लगाने की रीति को जानते थे, इसलिए उनके दिल में यह शक हो 
गया कि आज कुछ-न-कुछ रात को होनेवाला हैं। रात को ऐसा ही हुआ भी ; कंच- 
हरी का कुछ हिस्सा जल गया। आग बूका दी गई। कुछ पुराना रह्दी कागज भी 
वहाँ साथ ही जला दिया गया। यह घटना होते ही रातों-रात वहाँ के कुछ र॑यत 
बेतिया पहुँच गये; कुछ रात रहते ही उन्होंने सब बाते कह सुनाई । उसी वक्‍त गांधीजी 
ने हममे से एक ,आदमी को वहाँ जाकर सब चीजो का अच्छी तरह मुलाहजा करने और 
जो कुछ वहाँ हुआ उसका पता लगा लाने के लिए भेज दिया। साहब ने जिस आदमी 
को अपने पास खबर देने के लिए तैनात किया था वह रात को साहव के पास गया ही 
नहीं; क्योकि वह भी जानता था कि खबर देने का नतीजा यह होगा कि रातों-रात 
गाँव लूट लिया जायगा और बहुतेरे बेकसूर लोग गिरफ्तार हो जायेंगे तथा दूसरे लोग 
पीटे भी जायेंगे। सवेरा हो जाने पर वह साहब के पास एक पुर्जा लेकर, जो आग 
लगानेवालों ने दिया था, पहुँच और साहब को दिया। उसपर साहब बहुत विगडा 
और पूछने छूगा, रात क्‍यों नही लाया ? उसने बहाना पेश कर दिया कि वह तो ठोक 
समय पर आया था, पर साहब के कुत्तो ने उसको अन्दर नहीं घुसने दिया, इसलिए वह 
डर के मारे बाहर ही बैठा रह गया ! 

इस तरह, पडयंत्र तो एक प्रकार से विफल हो गया; पर तो भी वह मजिस्ट्रेट 
और पुलिस के पास गथधा। जबतक वह पुलिस वगैरह लेकर पहुँचा तबतक हमारे 
आदमी ने जाकर सब चीजे देखी और गाधीजी को रिपोर्ट कर दी। सबसे मजाक को 
बात यह थी कि उसने सोचा था--इस अग-लगी से कम-से-कम नुकसान होगा, इसीलिए 
केवल मकान में रखे सामान को ही हटवाया था, शीशे के दरवाजे भी निकलवा लिये 
थे; क्योकि लड़ाई के कारण उन दिनों शीशा बहुत महंगा बिकता था। हमारे आदमी 
को किवाड़ के कब्जे खोलकर निकाले जाने के दो अकाट्य सबत मिल गये । गलती से 
कुछ पेच (कील-कॉटे) वही पड़े रह गये थे, उन्हें वह उठा लाये । चौखट में जहाँ-जहाँ 
कब्जे जडे हुए थे वहाँ-वहाँ कब्जे हटा देने से सादी लकड़ी दीखती थी; क्योकि जिस 
रंग से चौखट और किवाड रंगे गये थे वह कब्जों के नीचे नहीं पहुँचा था रिपोर्ट 
पाकर गाधीजी ने तुरत एक पत्र मजिस्ट्रेट को लिख भेजा और रिपोर्ट की नकल भी 
भेज दी। उन्होंने साफ लिख दिया कि रैयत अक्सर कहा करते थे कि कोठीवाले उनको 
फेसाने और उन पर जुल्म करने के लिए खुद अपनी कोठियों मे आग लगवा दिया करते 
हैं, पर उसपर वह विश्वास नही किया करते थे; किन्तु इस घटना के सम्बन्ध मे उनके 
दिल में कोई शक नही रह गया; अतः नीलवरों को अब अपना पुराना तरीका छोड़ना 
होगा। इस पत्र के बाद पुलिप या मजिस्ट्रेट कुछमी न कर सके, रैयतों का भी कुछ 
बिगड़ा नहीं । ' 
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ऊपर से तो वह कुछ नही बोल सके ; पर भीतर-भीतर गवर्नमट के साथ लिखा- 
पढ़ी उनकी चल रही थी। इसके चन्द दिनों के बाद एक पत्र राँची से आया। उसमें 
लिखा था कि गांधीजी के चम्पारन में आने से रैयतों में बहुत हलचल है, इसलिए उनका 
वहाँ रहना गवर्नमेंट को ठीक नही मालूम होता--यह जरूरी भी नहीं हैं ; क्‍योंकि 
उन्होंने अपनी जाँच पूरी कर ली है और अपनी रिपोर्ट भी गवरनंमेंट के पास भेज दी 
है ; गवनेमेंट भी उस पर विचार कर रही हैं ; गांधीजी को चम्पारन से हटाने के 
सम्बन्ध में कोई कार्वाई करने के पहले लेफ्टिनेंट-गवर्नर चाहते हैं कि गांधीजी उनसे 
मिल लें। इस तरह, गांधीजी राँची बुलाये गये । पत्र पाते ही हम लोग समभ गये कि 
गांधीजी अब यहाँ नही रह सकंगे। हो सकता है कि राँची में ही वे रोक लिये जायँ 
या अगर लोटें भी तो चम्पारन में उन्हें न रहने दिया जाय । इसलिए, आज फिर वही 
स्थिति पैदा हो गई जो चम्पारन मे पहुँचने के समय पैदा हुई थी। इतने दिनों तक 
उनके साथ रहकर उनके काम का तरीका देख और उनसे दक्षिण अफ्रिका की बातें 
सुनकर हम लोगों ने उनका तरीका समझ लिया था। फिर हम लोग भी तैयार हो गये 
कि चाहे जो हो, इस काम को तो अब छोडना हैं नही । गाधीजी ने कहा कि हमारे हाथ 
में अब इतने सबूत आ गये है कि गवर्नमेंट को मजबूर होकर रौैयतों के कष्टों को दूर करना 
ही होगा ; इसलिए हम में से सबके सब अगर जेल चले जायें तो भी गवर्नमेंट को हम- 
लोगों से ही बाते करनी होंगी । 

में ऊपर कह चुका हूँ कि हम लोगों ने जितने बयान लिये थे, सबकी ट।इप की 
हुई कई प्रतियाँ बन गई थी। उनमें से कुछ तो मोतीहारी और बेतिया मे रख लो गईं 
और कुछ हमने दूसरी जगह सुरक्षित रख दी, ताकि हमारे पास की प्रतियाँ अगर बरबाद 
भी हो जायें, तो भी कुछ तो मिल ही जायेंगी। गाधीजी ने कहा कि इस समय इतनी 
चिन्ता की जरूरत नहों है, पर तुम लोग अगर ऐसा करना चाहते हो तो करो, इसमे कोई हज 
नहीं हैं । हमलोगो की दो टोलियाँ बना दी गई ---एक मोतीहारी में रहने रूगी और 
दूसरी बेतिया में । मैं बेतिया मे ठहरा। बाबू ब्रजकिशोर गांधीजी के साथ गये । उनके 
साथ यह तय पाया था कि ज॑से ही महात्माजी की मुलाकात लेफ्टिनेंट-गवर्नेर से हो जाय, 
हमलोगों को तुरत जरूरी तार द्वारा सूचित कर देगे। मुलाकात का वक्‍त कोई दस या 
ग्यारह बजे दिन का था। इसलिए हमलोग समझते थे कि लछेफ्टिनेट-गवर्नेर से बातें 
शायद एक घंटा तक हों और यदि एक बजे भी तार वहाँ से दिया जाय तो तीन-चार 
बजे तक हमलोगों को मिल जायगा। 

हमलोग अपने-अपने नियत स्थान पर ठहरे रहे । स्थानीय सरकारी कर्मचारियों 
का रुख भी कुछ बदला-सा मालूम पड़ता था ; क्योकि उनको कुछ आभास मिल गया था 
कि गांधीजी और उनके साथी वहाँ से हटा दिये जायंगे। गांधीजी अकेले ही छेफटिनेंट- 
गवर्नर से मिलने गये । जहाँ दोनों आदमी ठहरे थे वहीं बाबू ब्रजकिशोर इन्तजार कर 
रहे थे। बात कुछ इतनी लम्बी चली कि गाधोजी चार बजे तक भी वापस नहीं आये । 
बाबू ब्रजकिशोर के दिल में भी शक होने छगा कि कही उधर ही से गांधीजी दूसरी जगह 
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भेज तो नहीं दिये गये । वह इसी उपधेड़-तुन में छगे हुए, सड़क की तरफ टक लगाये, 
देख रहे थे कि गांधीजी आवबे या कोई खबर देनेवाला भी आवबे। पर गाधीजी पॉच बजे 
लौटे और मालूम हुआ कि बात अभी पूरी नही हुई है, फिर कल होगी । इसी आशय का 
तार तुरत वहाँ से उन्होंने भेजा; पर वह तार उस दिन हमलोगों को नही मिला--दूसरे 
दिन सवेरे नौ बजे के करीब मिला। हमलोग अपने-अपने स्थान पर तार के इन्तजार 
में बैठे हुए थे; पर कोई खबर दूसरे दिन नौ बजे के पहले नहीं मिली। तब, हमलोगों 
ने समझा कि दूत बिलम्बी कारज सिद्ध कहावत के अनुसार कुछ अच्छा ही फल निकलेगा । 
इस तरह, गांधीजी वहाँ एक दिन के बदले तीन-चार दिनो तक ठहर गये और केवल 
लेफ्टिनेंट-गवनं र से ही नही, दूसरे अफसरों से भी मिलते रहे । जब लेफ्टिनेंट-गवर्नर के 
दिल पर काफी असर पड़ गया और उसने सोच लिया कि कुछ करना होगा, तब उसने 
गांधीजी से कहा कि आप हमारे एक्जिक्युटिव कौसिल के दूसरे मेम्बरो से भी मिलिए और 
उनको भी सब बातें समझाइए। अन्त में यह तय हुआ कि गवनंमेट एक कमीशन मुकरेर 
करेगी । उस कमीशन को, रंयतों की शिकायतों के सम्बन्ध में जाँच करके, रिपोर्ट देनी 
होगी कि जो जायज शिकायत हो वह किस तरह दूर की जाय । 

सर एडवर्ड गेट की ख्वाहिश थी कि गाधीजी भी उस कमीशन के मेम्बर हो ओर 
सरकारी अफसरों के अलावा नीलवरो तथा जमीदारो के प्रतिनिधि भी। सरकारी 
अफसरो ने सिविल-सर्विस के ऐसे आदर्मियो को चुनकर दिया जिनका उसमे रहना, उनको 
विशेष जानकारी और उनके कानूनी ज्ञान के कारण, जरूरी समभा गया था। रंयतों का 
प्रतिनिधि गाधीजी के सिवा दूसरा कोई न था। गाधीजी ने कहा कि में तो कमीशन के 
सामने रंयतों की तरफ से सुब्‌त इत्यादि पेश करना चाहता हूँ, पर मेम्बर होकर में वैसा 
नही कर सकूगा | इस पर उसने जवाब दिया कि जो कुछ आपकी जानकारी में आ गया 
है, और जो सुबृत आपके पास हों, सब आप कमीशन के सामने जरूर रख सकेंगे । साथ ही, 
उसने यह भी कहा कि बहुत वर्षो से जो शिकायते चलछी आ रही है उनके सम्बन्ध में सर- 
कारी कर्मचारियों ने समय-समय पर कया किया हैं और क्या रिपोर्ट भेजी है, वह सब गवरने- 
मेट के पास मौजूद हैं, पर वह सब गुप्त हें, वे सभी चीजे कमीशन के सामने तो रखी 
जायेंगी; पर किसी दूसरे को देखने के लिए नहीं मिल सकती; अगर आप मेम्बर हो जाय॑गे 
तो आप भी वह सब देख सकेंगे और समझ सकेंगे कि जो शिकायते आप कर रहे हैं उनकी 
पुष्टि किस हद तक सरकारी कागजों से हो जाती हे । अन्त मे तय हुआ कि गाधीजी भी 
उसके मेम्बर होगे । वहाँ से गांधीजी के रवाना होने से पहले यह बात तय हैी। गई कि 
जो कुछ भी वहाँ निश्चय हुआ है वह अभी गुप्त रखा जायगा और उसका प्रकाशन पहले- 
पहल गवर्नमेंट की विज्ञप्ति द्वारा होगा। इंसलिए गाधीजी ने इस चीज को किसी 
अखबारवाले या बाहर के आदमी को जानने नही दिया । 

दूसरे दिन जब गांधीजी पटना पहुँचे तो अखबारों को देखकर उन्हे आश्चर्य हुआ 
कि कमीशन की नियुक्ति के सम्बन्ध में कुछ अधूरी-सी खबरे उनमे ,छप गई है । गाधीजी 
ने उनको देखते ही पहला काम यह किया कि गवर्नमट को इसकी सूचना दे दी कि उनको 
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अखबारों में यह खबर पढकर बहुत आश्चर्य हुआ; क्योंकि उनकी तरफ से यह बात किसी 
से जाहिर नही की गई थी। सरकारी विज्ञप्ति निकलने में दो-तीन दिनों की देर इस 
कारण हुई कि कमीशन के सदस्यों की अनुमति बाजाब्ता मिल जाने पर ही सरकार घोषणा 
कर सकती थी । गवरनंमेंट की तरफ से गांधीजी पर कोई शक नही हुआ; क्योंकि सरकारी 
दफ्तर से ही गुप्त बातें निकल जाया करती थीं या जान-बूझकर जनमत का अन्‍न्दाज लेने 
के लिए निकलवा दी जाती थी । हमको नहीं मालम कि यह खबर किस जरिये से अखबार 
वालों को मिली थी । 

गांधीजी बेतिया पहुँच गये । जिस वक्‍त वह पहुँचे उसी वक्‍त अखबार भी आये 
जिनमें यह खबर छपी थी । गांधीजी ने पहुँचते ही हम लोगों को चेता दिया कि यह खबर 
अनियमित छपी है और जबतक यह गवर्नमेट की विज्ञप्ति में न निकले तबतक हमलोगो की 
तरफ से इस तरह की बाते किसी से नहीं कहनी चाहिए। जब वह मजिस्ट्रेट से मिले तो 
उसको बहुत आश्चयं हुआ; क्योकि वह समभे बैठा था कि अब गांधीजी जिले मे. रहने 
नही पायेगे । पर ऐसा हुआ नहीं, वह तो केवल लौटे ही नही, अपने साथ एक कमीशन भी 
लेते आये और उस कमीशन के वह स्वयं मेम्बर होकर आये । जब दो-तीन दिनों के बाद 
गवर्नमेंट की विज्ञप्ति छपी तो रैयतो को बड़ी खुशी हुई। विपक्षी लोग कुछ घबराये। 
कमीशन अपना काम प्राय. एक-डेढ महीने बाद शुरू करनेवाला था। अब हम लोगों को 
इस बीच मे कुछ सुबूत जमा करना या इजहार लेना नहीं था। जो कुछ हमारे पास आ 
गया था उसी को इस तरीके से सिलसिलेवार तैयार करना था कि वह कमीशन के सामने 
पेश किया जा सके । गाधीजी ने हम लोगों को आदेश दिया कि अपनी वकालती बुद्धि 
लगा कर कागजों के ढेर मे से सवसे जबरदस्त सुबूतों को चुनकर निकाल लो और रौयतों के 
जो इजहार लिखे गये है उनमें से भी कुछ को चुनकर कुछ होशियार रैयतो को इजहार 
देने के लिए ठीक कर लो। चन्द दिनो के अन्दर ही वे सभी गुप्त कागज छपे-छपाये गवर्न- 
मेट के यहाँ से आ गये । गांधीजी ने, ओर हम लोगों ने भी, ध्यान-पुर्वेक पढ़ लिये । उनको 
पढ़ लेने के बाद गाधीजी ने कह दिया कि अब हम लोगो को कोई विशेष सुबूत देने की 
जरूरत नही पड़े गी; क्‍योंकि गवर्नेमेंट के अफसरों ने भी समय-समय पर सभी बातें मान 
ली है; इसलिए इन अफसरों की रिपोर्टों पर ही कमीशन अपनी रिपोर्ट तैयार कर सकता 
है । बीच के समय में हमलोग इसी .काम में लगे रहे । प्रत्येक विषय पर अपने नोट भी 
तैयार करते रहे, जो जरूरत पड़ने पर कमीशन के सामने पेश किये जा सकें । 
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गांधीजी के राँची से बेतिया आने पर श्री कस्तूर बा गांधी, देवदास गांधी और प्रभुदास 
गांधी आ गये । सब उनके साथ ही रह गये | उन्होने उन लोगो के आ जाने के बाद, 
जैसा मैने ऊपर कहा है, रसोई बनानेवाले को हटा दिया और कहा कि कस्तूरबा 
ही रसोई बनाया करेंगी। हमलोग इसे पसंद नहीं करते थे; पर हमलोगो की एक न 
चली । वही हमलोगों के लिए भी रसोई बनाती रही। सबसे अधिक कष्ट उस वक्‍त 
होता, जब चुल्हे में ठीक तरह लकड़ी न जलने के कारण धुंए से उनकी आँखें लाल हो जातीं 
और उनमें से लोर टपकने लगता। हमलोगों की बातो को गांधीजी यह कहकर टाल 
देते कि उनको इसका अभ्यास हैं तथा ऐसे सार्वजनिक काम में कम-से-कम खर्च करना 
चाहिए--नौकर और रसोइया का खर्च जहाँ तक बच जाय, बचाना चाहिए। हमलोग 
उसी वक्त समझ गये कि गांधीजी सार्वजनिक पैसे को कितनी किफायत के साथ खच्े करते 
है और कैसे एक-एक पैसा बचाने के प्रयत्न में रहते है । वहीं हमने देखा कि जहाँ पोस्टकार्ड 
से काम चल सकता था वहाँ कभी वह अधिक पैसे खर्च करके लिफाफे में पत्र नही भेजते 
थे---कागज के छोटे-से-छोटे टुकड़े को भी बरबाद नहीं होने देते थे । शायद यह बहुत 
लोगों को मालम न होगा कि उनके बहुतेरे महत्त्वपूर्ण लेख और कांग्रेस तथा दूसरी संस्थाओं 
के वहुतेरे महत्त्वपूर्ण प्रस्ताव ऐसे ही कागज के टुकड़ों पर लिखे गये है, जिनको मामूली 
तौर से लोग रद्दी की टोकरी मे फेक दिया करते है ! लिफाफों के अन्दर का और तारों 
के पुज्त का सादा हिस्सा तथा दूसरे एकपीठा-लिखे कागजों का खाली हिस्सा वह उन्हीं 
दिनों से अन्त तक बराबर लिखने के काम में लाते रहे। वहाँ हमे यही सीखने को मिला 
कि सार्वजनिक कामों में पैसे के खर्च के सम्बन्ध में कितनी सावधानी से काम लेना 
चाहिए। चम्पारन में जो कुछ खर्च हुआ वह गांधीजी ने ही अपने मित्रों से लेकर दिया । 
उन मित्रों में रंगून के डाक्टर पी० जे० मेहता मुख्य थे। हम लोगों को पैसे जमा करने 
की न जरूरत पड़ी और न उन्होंने ही इजाजत दी । 
मै ऊपर कह चुका हूँ कि हमलोगो के साथ, जो नौकर थे वे एक-एक करके हटा 
दिये गये । एक दिन का जिक्र है कि मुझे किसी काम से एक दिन के लिए पटना जाना 
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था। मेरे पास एक छोटा डिब्बा था, जिसमें सफर में खाने के लिए कुछ ले जाया करता 
था । वंह चम्पारन में साथ आ गया था; पर कभी जरूरत न पड़ने के कारण यों ही पड़ा 
था और बहुत मैला हो गया था। पटना जाने के लिए मै उसे कुंए पर बैठकर साफ कर 
रहा था । गांधीजी उधर आ गये । देखते ही हँस पड़े । बोले, हमको बड़ी खुशी हुई कि 
पटना-हाइकोर्ट के वकील से हमने बतेन मँजवाया ! जो लोग वहाँ थे सब खिलखिला 
उठे । गांधीजी ने दक्षिण अफ्रिका में स्वयं पाखाना साफ किया था। वह नौबत हम लोगों 
पर चम्पारन में नहीं आई । वह जानते थे कि आहिस्ता-आहिस्ता मोड़ने से ही कच्ची लकड़ी 
मुड़ सकती है, ज्यादा जोर लगाने से टूट जाने का भय रहता है । इसलिए चम्पारन में 
उन्होंने अपना सारा कार्य क्रम हम लोगों के सामने नहीं रखा, केवल चम्पारन की ही बात 
रखी और उसके लिए जो जरूरी था वही हमसे करवाया, उससे ज्यादा नही । 

चम्पारन में हम लोग अभी खादी नही पहनते थे, उसका नाम भी नहीं जानते थे; 
यद्यपि हममेंसे कुछ लोग स्वदेशी का इस्तेमाल पहले से ही किया करते थे । में तो १८९८ से 
हो स्वदेशी का इस्तेमाल करता आ रहा था; क्योंकि मेरे बडे भाई बाबू महेन्द्र प्रसाद जब 
प्रयाग में पढने गये तो वहाँ पर उन्होने स्वदेशी वस्त्र का इस्तेमाल शुरू किया और 
उनकी ही देखादेखी हमने भी । स्वदेशी वस्त्र तक ही यह सीमित न रहा, दूसरी चीजें भी 
अगर स्वदेशी मिल जातीं तो हम स्वदेशी ही लेते और अगर कोई ऐसी चीज होती 
जो स्वदेशी नहीं मिलती तो उसका इस्तेमाल ही भर-सक छोड़ देते । हाँ, ऐसी चीजें, 
जिनके बिना काम चल ही नहीं सकता, विदेशी भी ले लिया करते--जैसे, घड़ी या दवा 
इत्यादि । मेरी यह बचपन की आदत एक प्रकार से आज तक चली आ रही है--- 
यह मानना पड़ गा कि अब विदेशी चीजें शायद उन दिनों से कहीं अधिक इस्तेमाल करता 
हूँ । में जबतक पढ़ता रहा, किसी परीक्षा में मैने विदेशी कलमः या विदेशी नीब का 
इस्तेमाल नही किया । सभी परीक्षाओं को देशी नीब के ही द्वारा, चाहे वह कितनी भी खराब 
क्यों न हो, पास किया । अब तो फाउप्टेनू-पेन्‌ और उसके लिए रोशनाई भी विदेशों की 
ही इस्तेमाल करता हूँ । कपड़ा मैने उस समय से आज तक एक मौके को छोड़ कभी विदेशी 
न इस्तेमाल किया है और न खरीदा है । वह मौका था जब मेरे सिर पर विलायत जाने 
का जनून सवार हुआ। मैने वहाँ के लिए जो कपड़े बनवाये उनमें देशी-विदेशी का लिहाज 
नहीं रखा। यह १९०६ की बातें हैं । जब' से गांधीजी ने खादी चलाई तब से खादी के सिवा 
और दूसरा देशी कपड़ा नहीं लिया । इसमें हमारे भाई साहब बड़े पक्के थे। उनसे ही 
मूभे प्र रणा मिली थी । 

गांधीजी से अक्सर हमलोगों की बातें हुआ करती थीं, जिनका असर बराबर 
पड़ता गया । उन दिनों श्रीमती बेसेण्ट के होम-रूल का आन्दोलन खब जोरों से चल 
रहा था। हमलोगों के सभी साथी-संगी, जो सार्वजनिक बातो में दिलचस्पी रखते थे 
और चम्पारन नहीं आये थे, उसी आन्दोलन में लग गये थे। गांधीजी ने हमलोगों को 
मना कर दिया था कि जबतक तुम छोग इस काम में हो, किसी और काम में हाथ मत 
डालो । इसलिए हम लोग जितने दिनों तक वहाँ रहे, और वह आठ-दस महीने का अरसा 


ण्छ बापू के कदर्मों में 


हो गया, हममें से किसी ने कहीं भी कोई भाषण नहीं किया। स्वयं गांधीजी भी, 
दो मौकों को छोड़ ( जिनका मुझे स्मरण है ), किसी सभा में शरीक न हुए । एक सभा 
तो स्वर्गीय दादाभाई नौरोजी की मृत्यु पर शोक-प्रकाश करने के लिए की गई थी और 
दूसरी किसी गोरक्षिणी संस्था के वाषिक उत्सव के समय । केवल इतना ही नही कि 
हमलोग और गांधीजी किसी राजनीतिक विषय पर भाषण नहीं करते थे, बल्कि चम्पारन 
के सम्बन्ध में भी किसी ने कही कोई भाषण नहों किया और न कोई इस तरह का लेख 
ही अखबारों में भेजा । हम लोगों को कभी-कभी यह बात अखरती थी । जब हमने होम- 
रूल की सभा में शरीक होने की बात उनसे कही तो उन्होंने यही उत्तर दिया कि तुम 
लोग होम-रूल का सबसे बड़ा काम यहाँ कर रहे हो, इसलिए अगर किसी दूसरी सभा में 
शरीक नहीं हो सकते तो इसकी चिन्ता न करो; क्योकि आगे देखोगे कि यह काम किसी 
और काम से कम महत्त्व का नही होगा । हमने उनकी बात मान लो; यद्यपि कभी-कभी 
यह बात समझ में नही आती कि जो काम हम कर रहे थे उससे होम-रूल का क्‍या सम्बन्ध 
था। यह में शुरू की बात कह रहा हँ। थोड़े ही दिनों में हमने अनूभव से समझ लिया 
कि उन्होंने जो कहा था वह अक्षरश: सत्य है । 

एक बार गांधीजी के साथ मे किसी गाँवसे आ रहा था। रास्ते में मे उनसे 
पूछा, आप तो सारे देश मे घूम आये है, आपने किस सूबे के लोगों को सार्वजनिक काम के 
लिए सबसे अच्छा पाया ? उन्होंने कहा, “दक्षिण के लोग भावुक है--चतुर हैं। बंगाल 
के छोग बहुत भावुक है, उनमें त्याग की बड़ी शवित है, उन्होंने त्याग किया भी बहुत है । 
पर जनता की सेवा करनेवाले के लिए तो तीथ्थ॑स्थान 'पुना' है । वहाँ जितनी सार्वजनिक 
संस्थाएँ कार्यकर्ताओं के त्याग पर निर्भर रहकर चलती हैँ उतनी शायद किसी ,दूसरे स्थान 
मे नहीं। वहाँ ऐसे बहुतेरे लोग है, जिन्होंने अपने जीवन को देशसेवा के लिए समर्पित 
कर दिया है । वे अपने सकलप को बहुत ही दढता से निवाह रहे है । इसलिए में उसको 
तीर्थ-स्थान मानता हूँ ।” 

मृझे भी इसका कुछ पता लगा था--जब १९१० में श्री गोखले से मेरी मुलाकात 
हुई थी और उन्होंने मुझसे भारत-सेवक-संघ मे शरीक होने को कहा था। परंतु, गांधीजी 
के कहने पर मेरी इच्छा हो गई कि एक बार वहाँ जाकर उन संस्थाओं को देखना चाहिए । 

हम लोग आपस में बाते किया करते कि हमारा सूबा, और सूबों के मुकाबले में, 
बहुत पिछड़ा हुआ है । उस वक्‍त तक शायद ही ऐसे लोग बिहार में हो, जो अपना सारा 
समय देकर किसी सार्वजनिक संस्था का अथवा देश का काम कर रहे हों। हमलोगों का 
विचार हुआ कि कोई ऐसी संस्था बिहार में भी कायम को जाय जिसका लक्ष्य देशसेवा 
रहे । बाबू व्रजकिशोर प्रसादजी हम लोगों के नेता और प्रेरक थे। हमलोगों ने सुना 
था कि पूना में फरगसन-कालेज के सभी शिक्षक और आचाये पचहत्तर रुपये मासिक 
लेकर ही काम करते हैं । श्रीगोखले ने बीस वर्ष तक ब्रत लेकर पचहत्तर पर ही काम किया 
था। उसी तरह, उन दिनों, डाक्टर प्राअजपे--गो इंगलेड से भारी-से-भारी परीक्षाएँ 
पास करके आये थे--पचहत्तर मासिक पर ही वहाँ काम कर रहे थे। हमलोगों का विचार 
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हुआ कि अब ऐसा ही एक कालेज बिहार में भी खोला जाय। इससे लाभ यह होगा 
कि उस कालेज के प्रोफेसर अपने जीवन से युवकों के सामने त्याग क। उदाहरण रख सकेगे 
जिससे सारे सूबे में जागृति पैदा होगी। बाबू ब्रजकिशोर प्रसाद भी, गांधीजी की तरह 
ही, जो काम उठाते थे उसको जल्द-से-जल्द पूरा करना चाहते थे । जब बात चली तो उन्होंने 
स्वयं ऐसी सस्था मे अपनी चलती वकालत छोड़कर शरीक होने का इरादा जाहिर किया । 
हमलोगो से भी पूछ-पुछकर जो राजी हुए उनके नाम उन्होंने लिख लिये । कुछ लोगों 
से बातें करके रुपपय के भी कुछ वचन लिये। जहाँ तक आज म्‌भे स्मरण है, सात-आठ 
हजार रुपये हमको नकद भी मिल गये । उस समय तक हम लोगों का ध्यान राष्ट्रीय 
शिक्षा की ओर नही गया था-यद्यापि हमने खुद, वंगविच्छेद के आन्दोलन के समय, 
कलकत्ता मे राष्ट्रीय शिक्षण-संस्थाएँ देखी थी। गुरुकुल भी बहुत वर्षो से चल रहे थे । 
तो भो हमने गवर्न॑मेट से सम्बन्धित कालेज खोलने का ही विचार किया था। गांधोजी 
से जब यह बात कही गई तो उन्होंने संस्था बनाने की बात तो पसंद को, पर कालेज 
बनाने की नहीं । इसलिए यह प्रस्ताव वही-का-वही पड़ा रह गया । 

कमीशन का काम बेतिया मे शुरू हुआ। कुछ सरकारी अफसरों और कुछ नील- 
वरो ने अपने-अपने लिखित बयान दिये ; उनके जबानी इजहार भी लिये गये । कमीशन 
मोतीहारी म॑ भी कई दिनो तक बैठा । उसके मेम्बरों ने कितनी ही नील-कोटियो में 
जाकर नीलवरो के इजहार लिये और उनके कागज-पत्र भी देखे ; प्रायः सारे जिले का 
एक प्रकार से दौरा किया । रैयतोा की ओर से कुछ बयान दिये गये । कुछ के इजहार 
भी कराये गये । हम लोगो के पास जो कागज थे, उनमें से चुनकर जो सबसे जबरदस्त 
मालम हुए, पेश किये गये । पर, जैसा गावीजी ने सोचा था, रंयतों की ओर से सुबत 
देने की बिशेव आवश्यकता ही नहीं थी ; क्योंकि सरकारी अफसरो की समय-समय पर 
दी हुई ग॒प्त रिपोर्ट ही काफी समभी जाती थी । इजहार का काम खतम हो जाने पर 
रिपोर्ट लिखने का समय आया । सर एडवई गेट ने महात्माजी से कह दिया था कि 
कमीशन यदि सर्वसम्मति से रिपोर्ट देगा तो उस रिपोर्ट पर गवर्नमेंट आसानी से काम 
कर सकेगी; पर यदि रिपोट म॑ भिन्न-भिन्न मत सदस्यों ने प्रकट किये तो गवर्नमेंट को उस 
रिपोर्ट के आधार पर काम करने में कठिनाई होगी । इसलिए गाधीजी का प्रयत्न था कि 
यथासम्भव सर्वमान्य रिपोर्ट तैयार की जाय । इसमे दिक्‍कते बहुत थी । क्या नीलबरों के 
प्रतिनिधि और गाधीजी किसी बात पर एक-मत हो सकते थे ? क्‍या जितनी भी शिकायते 
नीलवरों के विरुद्ध की गई थी उनको नीलवर का प्रतिनिधि मान लेगा ? और; अगर 
नही, तो कया गाथधीजी उन शिकायतों को--जिन्‍्हें वह जनिते थे कि वे ठोक है--गलूत 
कहकर नीलबरो के प्रतिनिधि के साथ सहमत हो जायेंगे ? जिन बुराइयों को दूर करना 
था उनमे मुख्य थीं--तीनकठिया की प्रथा, लगान का इजाफा और तावान के नाम से 
जबरदस्ती रैयतों से रुपये वसूछना | अब, जब जमं॑न यूद्ध के कारण नील की खेती से फिर 
मनाफा होने लगा था तब, क्‍या नीलबैर उसे छोड़ देगे ? उन्होंने जो छगान मे इजाफा करके 
लाखों रुपये की आमदनी बढ़ा ली थी उसे छोड़ देने पर वे राजी होगे ? क्या वे तावान के 
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रुपये वापस कर देंगे ? यह सब होना असम्भव-सा मालूम पड़ता था | अगर ऐसा न हुआ तो 
इस कमीशन का बैठना ही व्यर्थ था। सरकारी अफसरों का रुख क्या होगा, कहना कठिन 
था । हाँ, जमींदारों के प्रतिनिधि गांधीजी के साथ सहमत हो सकते थे । 

गांधीजी ने शुरू में ही एक बहुत बड़े झगड़े के कारण को हटा दिया। उन्होंने 
कह दिया कि हम लोग अपनी सिफारिशों के सम्बन्ध में अगर एक-मत हो जाये तो में 
इस बात पर जोर नहीं दूंगा कि नीलवरों के जुल्म-ज्यादती की जो शिकायतें की गई 
हैं उन पर भी कमीशन राय दे । अगर उनकी करतूतों के कारनामे रिपोर्ट में लिखे जाते 
तो इसमें कोई सन्देह नहीं था कि नीलवरों के विरुद्ध सभी बातों को मानना पड़ता | यदि 
कमीशन के सब मेम्बर एकमत नहीं हो सकते और गांधीजी को अपनी राय अछूग लिख 
कर देनी पड़ती, तो इतना जबरदस्त और अकाट्य फैसला वह लिख देते कि फिर किसी 
को चीचपड़ करने की हिम्मत नहीं हो सकती | अगर कमीशन के दूसरे मेम्बर दूसरा कुछ ' 
लिखना चाहते तो उनकी सभी बातें सरकारी अफसरों की निरपेक्ष रिपोर्टो से ही काटी 
जा सकती थीं। उनकी इस सलाह को दूसरे मेम्बरों ने, और नीलवरों के प्रतिनिधि ने 
भी, बहुत खुशी से मान लिया; क्योंकि इससे वे एक भारी संकट से बच जाते थे। 
गांधीजी ने यह सलाह इसलिए दी कि वह इस 'बात को जानते थे कि जो ज्यादती और 
जुल्म अबतक हो चुके हैँ वे तो अब वापस नही हो सकते, और इस वक्‍त अगर आइन्दा 
के लिए उनका होना बन्द हो जाय तो उनको लिखने से कोई फायदा भी नहीं। 
गांधीजी हम लोगों से कहा करते थे और सरकारी अफसरों तथा नीलवरों से भी कहा 
करते थे कि वह नीलवरों के दुश्मन नहीं हे--उनकी कोई बुराई वह नही करना चाहते; 
पर साथ ही रैयतों पर जो जुल्म वे किया करते है वह सब बन्द होना चाहिए; जुल्म के 
बन्द होने से अगर उनका नूकसान होता है तो उसे उनको बर्दाश्त करना चाहिए; चूकि 
वह उनकी बराई नहीं चाहते थे और रयतों की भलाई चाहते थे, इसलिए रिपोर्ट के 
जरिये यदि र॑यतों की भलाई हो जाय तो नीलवरों की शिकायत लिखना फिजूछ था । 
इस प्रस्ताव के करने में उन्होंने अपनी उस अहिसा-वृत्ति से काम लिया था जिसका 
प्रयोग उन्होंने बहुतेरे दूसरे मौकों पर किया। इसका असर सरकारी अफसरों तथा नीलवरों 
पर बहुत पड़ा | अब दूसरी बातों में एकमत होने का रास्ता खुल गया । 

सर फैक्स स्‍लाई कमीशन के अध्यक्ष थे। वह कुछ दिनों के बाद मध्यप्रदेश के 
गवर्नर हुए; पर उस समय मध्यप्रदेश में ही किसी बड ओहदे पर थे। वह बहुत ही अनु- 
भवी और होजशियार आदमी थे। वह भी चाहते थे कि एक ऐसी रिपोर्ट दी जाय जिसके 
अनुसार गवर्नमेंट कार्यवाही करसेके । इसलिए, वह भी बहुत इच्छुक थे कि किसी-न-किसी 
तरह एक सर्व-सम्मत रिपोर्ट तैयार हो । इस तरह, गांधीजी की इस बात से वह बहुत 
प्रभावित हुए; एक प्रकार से उनके प्रशंसक बन गये । बात तो यह थी कि रिपोर्ट के इस 
हिस्से के सम्बन्ध में सरकारी अफसरों को ही--विशेषकर सर फुक्‍्स स्लाई को--सबसे 
बडी अडचन आती । नीलवर का प्रतिनिधि तो सभी ' बातों को आसानी से गलत कहकर 
नीलवरों का पक्ष ले सकता था। गांधीजी और जमींदारों के प्रतिनिधि के लिए जो सुबूत 
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दाखिल किये गये थे उनके आधार पर---विशेषकर सरकारी अफसरों की समय-समय पर 
दी हुईं रिपोर्ट के आधार पर---नीलवरो के विरुद्ध फैसला लिखना आसान था। पर सरकारी 
अफसर इस संकट में पड़ जाते कि उनको या तो नीलवरों के विरुद्ध रिपोर्ट लिखनी पड़ती 
या गवर्नमेंट की शिकायत करनी पड़ती; क्योंकि सब बातों को जानते हुए भी सरकार ने इतने 
दिनों तक मौन साध रखा था और उसके अफसरों ने अक्सर नीलवरों की मदद भी की थी । 
और, यदि वे ऐसा न करके शिकायतों से नीलवरों को बरी करना चाहते तो सरकारी 
अफसरों की रिपोर्टों को ही गलत बताना पड़ता । इसलिए इस दुबिधा से बच निकलने का 
रास्ता जो गांधीजी ने बताया उसको उन्होंने सह कृतज्ञता-पुवंक मान लिया । 

चू कि तीन-करठिया-प्रथा के कारण ही सारी ज्यादतियाँ हुई थी, इसलिए गांधीजी 
ने जोर दिया कि उसको कानून द्वारा बन्द कर देना चाहिए। इसमे सरकारी अफसर 
सहमत हो गये । नीलवरों ने देखा कि इसमें अड़चन डालना फिजूल है; क्योंकि अब 
इसको जारी रखना असम्भव नहीं तो कठिन जरूर होगा, कारण यह कि नील की जो खेती 
एक बार बन्द हो चुकी थी और अब जमंन लड़ाई के कारण फिर मूनाफा दे रही थी वह 
फिर जमंन यूद्ध बन्द होते ही बेकार सावित होगी--छोड देनी पड़ेगी, अतः अच्छा है कि 
यह बात मान लो जाय । तब, सवार आया लगान में इजाफा छोड़ने का । काश्तका री-कानन 
के अनुसार चन्द हालतों मे जमीदार को लगान बढ़ाने का अधिकार है, पर अदालती हुक्म 
के बगर वह रुपये में दो आने से ज्यादा नहीं बढाया जा सकता। यहाँ नीलवरों ने इससे 
कही ज्यादा इजाफा कर लिया था | उनकी तरफ से कहा गया कि जितने दस्तावेज लिखे 
गये हैं और उनकी रजिस्ट्री की गई है, सबकी पाबन्दी रैयतो पर है; इसलिए उनको अगर 
नाजायज ठहराकर 'सरह-बेसी' उठा देना हैं तो रैयतों को अदालत में जाकर काय॑ंवाही 
करनी चाहिए, कमीशन उनके जायज दस्तावेजों को रह नही कर सकता । बात काननी 
तौर से ठोक थी; पर इजाफा अगर न छूटा तो रंयतो पर लदा हुआ बोझ हमेशा के लिए 
कायम रह जायगा । महात्माजी का विचार था कि अदालत में ही अगर जाना था तो कमी- 
शन की कोई जरूरत नहीं थी; क्योकि र॑यतो के लिए लाखों मकदमे अदालत में दायर 
करना और उनकी पेरवी करना गेर-मुमकिन हँ । इसका एक तजरबा भी हो चुका था। 
गांधीजी के वहाँ जाने के पहले ही ग्यारह मुकदमे रैयतों की ओर से दायर हुए थे। नील- 
वरों ने उन मृकदमों को एक प्रकार से अपने विरुद्ध मोरचा मानकर पैरवी की । सबसे बडे 
बैरिस्टर को पटना से ले गये । अन्त में, पहली अदालत मे, पाँच या छ. में रैयतों की 
जीत हुई और बाकी में नीलवरों की । जिले को अपील-अदालत ने कुछ फंसलछे कायम रखे 
और कुछ को रद्द किया | पर नतीजा यही हुआ कि वहाँ भी आधे में रैयत जीते ओर आधे 
मे नीलवर । जिला-अदारूत के फैसले के विरुद्ध नीलवरों और र॑यतो ने हाइकोर्ट में 
जो मुकदमे दायर किये थे, उनका फँंसछा अभी तक नहीं हुआ था । अगर चन्द मुकदमों की 
यह हालत थी, तो लाखों मुकदमों का क्या हाल होगा और यह झगड़ा कितने दिनों तक 
चलता रहेगा ! इसलिए, इन्साफ के खयाल से, ओर वैमनस्य दूर करने के खयाल से भी, 
कमीशन को ही इस सम्बन्ध में फेसला देना चाहिए; गवर्न॑मेट को भी 'सरह-बेसी' तोड़ देना 
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चाहिए । इस बात पर एकमत होना मुश्किल हो गया। पर गांधीजी इस चीज को छोड़ने- 
वाले नहीं थे । उन्होने कोई सुलह का रास्ता निकालना चाहा । 
में ऊपर कह चुका हूँ कि लगान-कानून के मुताबिक प्रायः सभी जमीदारों ने कुछ- 
न-कुछ इजाफा किया था। अगर नीलवर भी उतना ही इजाफा किये होते तो उनके विरुद्ध 
कोई विशेष शिकायत न होती । पर उन्होंने इजाफा बहुत ज्यादा किया था। इसलिए हम 
लोगों ने सोचा कि सारा इजाफा न तोड़कर अगर कानूनन जायज इजाफा रहने दिया जाय 
और जबरदस्ती ज्यादा बढ़ाया हुआ हटा दिया जाय, तो रैयतों को शिकायत न होनी 
चाहिए। यही सुलह का रास्ता हो सकता था। गाधीजी ने यह प्रस्ताव पेश किया । पर 
नीलवर इस पर भी राजी न होते थे ! इसी तरह, जहाँ हम सोलह आने तावान वापस 
कराना चाहते थे वहाँ वे एक पैसा भी वापस करना नही चाहते थे | सुलह के खयाल से, अन्त 
में, गांधीजी को मजबरन इस बात पर राजी होना पड़ा कि इजाफे का प्रायः तीन-चौथाई ' 
से ज्यादा रहने दिया जाय और एक-चौथाई से कम तोड़ा जाय, और तावान का केवल 
एक-चौथाई हिस्सा वापस किया जाय तथा तीन-चौथाई छोड दिया जाय । किसी तरह, 
बहुत पंचायत के बाद, इस पर सब राजी हो गये | दूसरी बातो के सम्बन्ध में भी कोई 
ज्यादा मतभेद नहीं हुआ । रिपोट स्व-सम्मति से त॑यार करके गवरनंमेंट के पास भेज दी 
गई । गवर्नमेट ने रिपोर्ट के आधार पर एक कानून बनाया जिसके जरिये तीन-कठिया-प्रथा 
गर-कानूनी करार दी गई और इजाफा भी उपरोक्त मात्रा में कम कर दिया गया । 
तावान के सम्बन्ध में गवनेमेट ने हुक्म दिया कि जितना रुपया वापस करना हैं 
उतना बेतिया-राज रेयतों को वापस कर दे और फिर बेतिया-रांज ही नीलवरों से वसूछ 
करता रहे। जल्दी रुपया वापस दिलाने के खयाल से यह किया गया। साथ ही, 
यह भी खयाल था कि रयतों को कोठीवाले बहुतेरी कठिनाइयों में डाछेगे। 
कारण जो पैसे वे बराबर लिया करते थे, कभी दिया नहीं करते थे, और अब तो कुछ भी 
वापस नहीं करेगे । चूंकि बेतिया-राज कोर्ट-आफ-वाड स में था, इसलिए गवर्नमेंट भी 
आसानी से उसकी मार्फंत वापस करा सकती थी । और-और विषयों पर गवर्नमेट ने मुना- 
सिब आज्ञा जारी कर दी। इस तरह, कमीशन की रिपोर्ट पूरी-पूरी मान ली गई। 
थोड़ दिनों के अन्दर उस पर अमल भी होने लगा । 
इस तरह, नील का झगड़ा समाप्त तो हुआ; पर जिन शर्तों को गांधीजी ने माना उन 
पर कुछ लोगो ने टीका-टिप्पणी, की । उनका कहना था कि इजाफा अगर गलत था तो वह 
सारा-का-सारा हटा दिया जाना चहिए था; उसी तरह तावान यदि नाजायज था तो वह 
भी पूरा-का-पूरा वापत् होना चाहिए था | हमलोगों ने भी बहुत सोच-विचार करके सुलह 
की शर्तों को माना था। हमारे मानने का विशेष कारण यह भी था कि हम जानते थे कि 
इस तरह कानून के जरिये या गवर्नमेट की मदद से अगर कुछ न किया गया, तो अदालतों मे 
जाकर र॑यत कुछ नही पा सकेगे। गांधीजी ने हम लोगो से साफ-साफ कह दिया था कि 
सुलह चाहे किसी भी शर्त पर होती, तीन-कठिया-प्रथा उठ जाने के बाद नीलवर यहाँ 
ठहर नहीं सकते; क्योकि उनका कारबार जोर-जुल्म-जबरदस्ती से चलता था--अगर वह 
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जुल्म-जबरदस्ती बन्द हो जाय तो वे यहाँ ठहर नहीं सकेंगे; कारण यह कि तीन-कठिया 
उठा देवे का--और रौैयतों के दिल में जो निर्भीकता तथा साहस आ गया है उसका--असर 
यह होगा कि उनकी जोर-जबरदस्ती कोई रैयत बदरर्त नहीं करेंगे; इसलिए इसमें कोई 
चिन्ता की बात नहीं है । ऐसा ही हुआ भी । 

महात्मा गांधीजी के चम्पारन जाने के और इस जाँच तथा रिपोर्ट और नये कानन 
बनने के थोड़े ही दिनों बाद नीलवर अपनी जमीन, कोठी और माल-मवेशी बेचकर चले 
गये ! गांधीजी के वहाँ पहुँचते ही उनका रोब उठ गया था। अब सिर्फ मामूली जमींदार 
की हैसियत से ही वे वहाँ रह सकते थे । इसमें उनका काम नहीं निबह सकता था । उन्होंने 
उन्हीं रैयतों और बेतिया-राज के हाथों अपना सब-कुछ बेच-बाच डाला था। उनको दाम 
भी अच्छा मिल गया; क्‍योंकि पहली जमंन लड़ाई के बाद अभी सभी चीजों का दाम बढ़ा- 
चढ़ा था। पैसे अच्छे मिल जाने से नीलवरों को भी कोई रंज नहीं रहा, और रौैयत तो 
बेहद खश हुए ही । 

नीलवरों के साथ गांधीजी का सम्बन्ध बहुत अच्छा रहा । यह काम समाप्त हो जाने 
के बाद जब उन्हेंने शिक्षा, सफाई आदि का काम वहां के गाँवों में करना चाहा तो इससे वे 
खुश हुए--प्र्यवि दो-एक ने कुछ वाधाएं भी डालीं, मगर दूसरों ने थोड़ी-बहुत मदद भी 
की । गांधीजी का विचार था कि जितना किया गया उतना ही काफी नहीं है; उसको 
स्थायी बनाने के लिए रैयतों में सच्ची जागृति आनी चाहिए, नहीं तो नीलवरों के चले 
जाने के बाद भी वे किसी-न-किसी के जुल्म के शिकार बने रहेंगे। इसलिए, उन्होंने 
तीन-चार पाठशालाएँ खोली, जिनके संचालन के लिए अच्छे-अच्छे पढे-लिखे त्यागी कार्यकर्ता 
रखे गये । मुझको यह अफसोस रहा कि में वहाँ की किसी पाठशाला में खुद न रह सका 
और पटना जाकर फिर अपने काम में लग गया। काम करनेवाले महाराष्ट्र और गुजरात 
के ही अधिक रहे । उनम स्त्री और पुरुष दोनों थे। बिहारियों में केवल बाबू धरणी- 
ध्रर एक स्कूल चलाते रहे। आगन्तुकों में श्रीमहादेव भाई देसाई और - उनकी 
धरंपत्नी श्रीमती दुर्गाबाई, साबरमती-आश्रम के श्रीनरहरि पारिख और उनकी पत्नी 
मणि बहन, स्वयं कस्तूर बा, बम्बई के श्रीवामन गोखले तथा उनकी पत्नी अवन्तिका बाई, 
सर्वेण्ट-आफ-इंडिया-सुसाइटी के डॉक्टर श्रीकृष्देव आदि इन पठशालाओं को चलाते रहे । 
बे लोग बच्चों को अक्षर-ज्ञान देते तथा गाँवों की सफाई करते, स्त्रियों को सफाई इत्यादि 
सिखलाते, गाँवों के रास्तों को और विशेषकर कुए के आसपास की जमीन को साफ 
रखने को पाठ सिखाते । आगे चलकर गाँवों के सम्बन्ध में जो कार्य क्रम गांधीजी ने सारे 
देश में जारी किया उसका श्रीगगेश वहीं पर हुआ। जो सेवक काम करते थे, कुछ दिनों 
के वाद चले गये । फिर उनके स्थान पर दूसरे लोग आकर काम करने लगे। इन पीछे 
आनेवाले लोगों में कांग्रेस के वतंभान मंत्री श्रीशंकररावदेव और बेलगाँव के प्रसिद्ध कांग्रे स- 
कर्मी श्रीपुण्डरीक थे। इन सब लोगों के साथ जो परिचय चम्पारन में हुआ वह बराबर 
बना रहा । प्रायः सबने अपना जीवन कैश के ही कामों में लगा दिया । 

गांधीजी वहाँ हम लोगों से कहा करते थे कि तुम लोग स्वराज्य का बहुत बड़ा काम 
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कर रहे हो । वह यह भी कहा करते थे कि यहाँ पर अगर सचाई के साथ ठीक तरह से 
काम हुआ तो तुम लोग अपने लिए एक बड़ी पूजी हासिल कर लोगें, जो आगे चल कर 
सावेजनिक सेवा में बहुत कीमती साबित होगी । हमने उनकी बातो का अक्षरशः पालन 
किया । इसमे कोई शक नही कि स्वराज्य का वह बहुत बड़ा काम था। बिहार के लिए 
तो वह एक प्रकार से सावेजनिक कामों का श्रीगणेश था। उसके पहले केवल प्रान्तीय 
कान्फ़ से करके प्रस्ताव पास कर देना, कांग्रेस के सालाना जत्से में शरीक हो जाना, कुछ 
पैसे किसी के पास हों तो कांग्रंस को दे देना, अखबारों में कुछ लिख मारना, कौसिल के 
मेम्बर हों तो कुछ प्रन्‍न कर देना और भाषण कर देना--सा्वंजनिक कामो का यही 
आरम्भ और अन्त था; जन-साधारण के साथ किसी प्रकार का सम्पक नही था ! सार्व- 
जनिक सभाएँ भी, होम-रूल-अन्दोलन के पहले भी, बहुत ही कम हुआ करती थीं। जो 
होती भी थी, वह भी शहरों में ही । उनम॑ भाषण भी बहुत करके अंग्रंजी में ही हुआ 
करते थे । उन सभाओं मे जानेवाले भी अंग्रं जी जाननेवाले ही होते थे, जो सरकारी नौकर नहीं 
थे। गाधीजी की चम्पारन-यात्रा ने नई जिन्दगी फूँंक दी। चम्पारन-जिले के लोगों में 
बड़ी जागृति हुई। वहाँ के को ने-कोने के लोग गाधीजी के नाम और काम से परिचित हो 
गये । हम लोग भी जिले के कोने-कोने से परिचित हो गये । पर यह असर चम्पारन तक 
ही नही रहा । यद्यपि गांधीजी ने कभी सभा इत्यादि करके प्रचार का काम नहीं किया 
था, तो भी सारे सूत्रे में एक नई लहर-सी दौड़ गई। होम-रूल का जो काम हुआ था 
उसको भी इससे बहुत अधिक जोर मिल गया। गांधीजी ने जो नया रास्ता दिखलाया 
उसको बिहार के लोगों ने उत्ती समय मान लिया | जब पीछे गाधीजी ने देश-व्यापी आन्दो- 
लन आरम्भ किया तो विहार बिना मीन-मेष के उनके साथ हो गया। जहाँ तक जनता 
का सम्बन्ध हैं, वही बात आज तक भी है । स्वराज्य के आन्दोलन में बिहार का भाग 
देश के दूसरे किसी हिस्से से कम नहीं रहा । गाधीजी का भी विश्वास बिहार पर था । 
बिहार के सूबे को कुछ दूसरे सूबों के लोग गांधीजी का अनन्य भवत कहा करते थे। बात 
भी ठीक है; क्योकि बिहार के लोगों का विश्वास अनुभव का फल था। उन छोगों ने 
उनके कार्यक्रम से लाभ उठाया था--जो बात अनहोनी समझी जाती थी उसका अपनी 
आँखों के सामने होते देखा था। मेरा विश्वास हें, यदि सारा देश बैसा ही अन्धभवत हो 
जाता तो आज देश और भी कटी ऊँचा उठ गया होता । 


सातवाँ अध्याय 


चम्पारन आने के पहले ही गांधीजी ने सावरमती में सत्याग्रह-आश्रम कायम कर 
लिया था। वह चम्पारन यह सोच कर आये थे कि पाँच-सात दिनों के अन्दर वहाँ का 
काम करके वापस आश्रम चले जायेंगे। पर जब उन्होने देखा कि वहाँ पाँच-सात दिनों 
के बदले महीनों रहता पड़ेगा तो उन्होंने आश्रम-वासियों को खबर दे दी कि वहाँ का 
भू वही लोग चलावे और कुछ दिनों तक उनके लौटने का भरोसा न रखें। इस प्रकार, 
आश्रम का काम वहाँ चलने लगा। चम्पारन से ही वह जो आदेश दे सकते थे, देते रहे । 
चम्पारन में रहते-रहते उन्होंने दक्षिग-भारत मे हिन्दी-प्रचार के काम का सृत्रपात 
किया । वह इस तरह से हुआ कि एक वार उनसे मिलने के लिए स्वामी सत्यदेवजी 
आये । स्वामीजी की ख्याति बहुत थी। बिहार में, खासकर चम्पारन में, वह कभी- 
कभी जाया करते और अपने व्याख्यानों से जागृति पैदा करते। उनकी हिन्दी-पुस्तकें 
भी प्रचलित थीं। विदेश के उनके अनुभवों से लोग परिचित और प्रभावित थे। वह 
गांधीजी से मिलने के लिए बेतिया आये । गाधीजी ने कुछ दिनों के लिए उनको साबर- 
मती-आश्रम में जाकर रहने की सलाह दी। उन्होंने बसा ही किया। फिर कुछ दिनों 
के बाद गांधीजी ने उनको दक्षिण-भारत में जाकर हिन्दी-प्रचार करने की सलाह दी। 
स्वामीजी मद्रास में जाकर कुछ दिनो तक काम करते रहे। उनके साथ ही महात्माजी 
ने अपने पुत्र श्रीदेवदास गांधी को भी हिन्दी-प्रचार के लिए भेजा । मेरा सम्बन्ध हिन्दी- 
साहित्य-सम्मेलन के साथ पहले अधिवेशन से ही था, जो काशी में महामना मालवीयजी 
की अध्यक्षता में १९१० में हुआ था। में उस - प्रथम सम्मेलन में शरीक हुआ था। 
जहाँ तक स्मरण है, वही पर पहले-पहल श्रीपरुपोत्तम दास टंडन को देखा था। शायद 
कुछ परिचय भी उनसे हो गया था; पर विशेष परिचय तो सम्मेलन के कलकत्तावाले दूसरे 
अधिवेशन में ही हुआ, जिसकी स्वागत-कारणी समिति का म॑ं मत्री था। सम्मेलन 
अभी अपनी शैशवावस्था में ही था। हिन्दी-प्रचार का काम मभे याद नहीं कि उसने 
कहाँ आरम्भ किया; पर दक्षिण-भारत मे गांधीजी के हिन्दी-प्रचार-कार्य ने मेरी आँखों 
के सामने हिन्दी के लिए बहुत बड़ा क्षेत्र खोल दिया; मे उसके एक दिन सारे भारत की 
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राजकीय भाषा हो जाने का स्वप्न देखने लगा । इस प्रचार-कार्य के साथ मेरा कोई सीधा 
सम्बन्ध तो नहीं था, पर उसमें दिलचस्पी मे लेने लगा। बिहार के कुछ प्रचारक वहाँ 
गये । कुछ तो आज तक वहाँ काम कर रहे है। आरम्भ में जानेवाले प्रचारक मभसे 
पूछ कर ही जाते। इस तरह, वहाँ जो काम होता उसके साथ मेरा सम्पर्क रहा करता । 
महात्माजी के साथ सम्पर्क होने से यह और भी घनिष्ठ होता गया । 

महात्माजी के हिन्दी-प्रचार के काम से प्रभावित होकर हिन्दी-साहित्य-सम्मेलन ने 
उनको इन्दौर के अधिवेशन का, जो १९१८ में हुआ, सभापति चुन लिया । इन्दोर 
महात्माजी चम्पारन से ही गये । हममे से कई आदमी उनके साथ ही गये । वहाँ का 
सम्मेलन बड़े समारोह के साथ हुआ। दक्षिण-भारत में हिन्दी-प्रचार के लिए वही पर 
कुछ रुपये जमा किये गये । सम्मेलन ने, उनकी प्रेरणा से, इस काम को अपना एक मुख्य 
काम बना लिया । 

इन्दौर के सम्बन्ध में एक छोटी घटना का उल्लेख मनोरंजक होगा--यद्यपि उसमें गूढ 
तत्व भी था। महात्माजी और उनके साथ गये हुए हमलोग राज्य के अतिथि थे; इसलिए 
वहाँ खातिरदारी का बडा इन्तजाम था। जितने बेन हमारे काम के लिए वहाँ रखे 
गये थे, यहाँ तक कि स्नान के लिए पानी रखने के बतेन भी, चॉदी के ही थे। राज्य के 
कर्मचारी दिन-रात खातिरदारी में छंगे रहते थे। महात्माजी तो अपना सादा--मूँगफली 
इत्यादि का--भोजन अलग कर लेते थे; पर हम लोगों के लिए नाना प्रकार के पकवान 
इत्यादि चाँदी के बड़ थालों और अनेक कटोरियों में परसकर सामने रखे गये । हम 
लोगों ने खूब आनन्द से भोजन किया । महात्माजी से भोजन के बाद जब मुलाकात हुई 
तो उन्होंने पूछा कि तुम लोगों ने क्या खाया । जो कुछ हमलोगो ने खाया था, महादेव 
भाई ने वर्णन कर दिया । कुछ देर के बाद जब राजकर्मंचारी आये तो महात्माजी ने 
उनसे कहा कि आप इन लोगों को जैसा भोजन दे रहे हे वैसे भोजन की इनकी आदत 
नहीं है, इसलिए ये लोग तो यहाँ अस्वस्थ हो जायेंगे, आप इनके लिए मामूली सादा 
फलका और सब्जी का प्रबंध कर दीजिए, थोडा दूध भी दे दीजिएगा, इनके लिए यही 
स्वास्थ्यकर और अच्छा भोजन होगा ! बस, उसके बाद से, चाँदी के थालों में हम लोगो 
को वही सादा भोजन मिलने लगा, जो हमे चम्पारन में गांधीजी के साथ मिला करता था ! 

महात्माजी इस बात को मानते थे कि स्वाद॑-इन्द्रिय पर विजय पाना बहुत कठिन 
हैं। हमलोग जो भोजन करते है वह शरीर को सुरक्षित और पुपष्ट बनाने के लिए नहीं, 
केवल स्वाद के लिए। भोजन का प्रभाव तो स्वास्थ्य पर पड़ता ही है ; इसलिए हममे 
से जिनके पास पैसे होते है वे अधिक और अस्वास्थ्यकर---पर मजेदार---लाना खाकर 
बीमार पड़ते रहते है ; पर जिनके पास पैसे नही होते वे यथेप्ट और स्वास्थ्यकर भोजन 
न मिलने के कारण कमजोर और बीमार हो जाते हैं। इसीलिए उन्होने चम्पारन में ही 
सादा भोजन और स्वाद पर विजय का उदाहरण हमको स्वयं दिखाया था। चम्पारन में 
पहले तो वह मूँगफली और खजूर ही खाया करतेाथे । कुछ दिनो के बाद रसाई 
खाने लगे । पर उसमें भी उनका नियम था। चाहे फल हो या रसोई, किसी में पाँच 
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चीजो से अधिक कुछ न होना चाहिए । इन पाँच चीजों में नमक-मि्च-जेसी चीजें भी एक- 
एक अलग समझी जाती थी ! इस तरह, यदि हमलोगों की तरफ कोई चीज मसालेदार 
बनाई जाती तो उनके लिए वह अखाद्य हो जाती; क्योकि मसाले में ही पाँच-छ: चीजे 
हो जाती ! पर इस नियम के अलावा भी वह मसाला-जेंसी चीजों का इस्तेमाल बूरा 
समझते थे। कारण यह था कि एक तो ये चीजे बहुत करके गर्म और उत्त जक होती है, 
दूसरे ये स्वाद को भी बदल देती है; इसलिए स्वाद के कारण आदमी अधिक खा लेता 
है, और ऐसी चीजें खा लेता हैं जो हानिकर होती हैं । चम्पारन मे जब उन्होने अन्न खाना 
हुरू किया, तो भी वह न तो नमक खाते थे और न दूध या दाल ही; सिर्फ चावढर और 
उबाली हुई सब्जी ही खाया करते थे। उबाली हुई चीजों मे भी विशेष करके करैला, जो 
कुछ अधिक पानी देकर उबाल दिया ज।ता और उसी पानी के साथ भात मिलाकर बहुत 
स्वाद से वह खा लिया करते। करैंला बहुत करुआ होता है। उसका उबाला हुआ 
पानी तो और भी कड़वा होता हैं । पर हम देखते थे कि उसीको वह आनन्द ओर स्वाद 
के साथ खा लेते थे। इन्दौर मे जो उन्होने हमलोगो के लिए भी पकवान की मनाही 
कर दी थी, वह भी इसी प्रयोग का एक अंग था। हमने यह भी देखा और समझ लिया 
कि सादा भोजन स्वास्थ्यकर होने के अहावा कम-खर्च भी होगा । पीछे जब बहुत स्थानों 
प्र आश्रम के नाम से सस्थाएँ चलने लगी तो उनमे सादा भोजन अच्छी तरह से प्रचलित 
हो गया । यद्यपि यह कहना अतिशयोक्ति होगी कि मसाले का खर्च एकबारगी बन्द हो 
गया; पर इसमे सन्देह नहीं कि वह कम जरूर हो गया। वह जहाँ जाते और जो 
काम हाथ में लेते, केवल किसी एक विषय को ही मुख्य बनाकर काम करते। पर साथ 
ही, जहाँ तक सम्भ३ होता, अपने और विचारो के सम्बन्ध में भी प्रयोग करते ही रहते । 
यही कारण है कि वह जीवन की सभी प्रकार की समस्याओ पर केवल रोशनी ही नही 
डाल गये, बल्कि क्रियात्मक रूप से उनके हल करने के उपाय भी बता गये । 

गाधीजी के सभापति होते ही, और प्रचार-कार्य को सम्मेलन के कार्यक्रम मे मुख्य 
स्थान मिलते ही, हिन्दी का काम जोरों से दक्षिण में चल निकला । दक्षिण को उन्होने 
इसलिए हाथ में लिया कि वहाँ की भाषा बिल्कुल भिन्न है; यदि वहाँ हिन्दी-प्रचार 
हो जाय तो दूसरे हिस्सों में उसका प्रचार कठिन न होगा। वह प्रायः कठिन काम को 
हो हाथ में जिया करते थे; क्योंकि वह समझते थे कि कठिन काम में अगर सफलता 
हुई तो हलके काम में तो सफलता होगी ही । चम्पारन का काम भी बहुत कठिन था । 
बिहार में उन दिनों सार्वजनिक काम में जो लोग हिस्सा लिया करते थे उन सब 
लोगों ने उनको मना किया था; पर उन्होंने किसी की नसुनी। आखिर सफल होकर 
एक नया रास्ता खोल ही दिया । 

चम्पारन में गांवीजी के रहते-रहते ही, खेड़ा-जिले के किसानो ने, फसरू कम हो 
जाने या मारे जाने के कारण, गवनंमेट का मार कम कराने के लिए, आन्दोलन आरम्भ 
किया था। गांधीजी वहाँ की हालत जानते थे । किसानों ने वहाँ सत्याग्रह करने का निश्चय 
किया । सरदार बललभ भाई ने गांधीजी के साथ उनका नेतृत्व किया। इन्दौर से 
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महात्माजी के साथ मे साबरमती गया। वहाँ अभी मकान तैयार नहीं हुए थे। शायद 
एक मकान का थोड़ा हिस्सा वना था। सब लोग बॉस की चढाइयो से बनी भोपडियों 
में ही रहते थे। आश्रम का जीवन आरम्भ हो गया था। सुबह-शाम को प्रार्थना, 
भोजन और--मुभकों जहाँ तक याद आता है--कुछ चरखे का काम भी अभी शुरू ही 
हुआ था। वहाँ एक ही दिन ठहरकर महात्माजी खेड़ा-जिले में दौरा करने निकल पड़े । 
में भी उनके साथ गया। अप्रैल का शायद अन्तिम सप्ताह था। वहाँ धृष बहुत कड़ाके 
की थी। आश्रम से रेल पर सवार होकर हम लोग कुछ दूर गये । वहाँ से कई गाँवों 
में जाकर लोगों से मिले। महात्माजी उन लोगों से बाते गुजराती में किया करते; 
इसलिए में कुछ समझ नही सकता था। पर इतना तो अनुमान कर लेता था कि लोगों 
को बताया जाता--अगर माल न देने के कारण ढोर-मवेशी जब्त किये जायें तो उसको 
भी बदरश्ति करना चाहिए, पर माल हरगिज न देना चाहिए । 

एक दिन दोपहरी की कडी धूप मे गाधीजी के साथ में जा रहा था। जमीन 
रेतीली होने की वजह से बहुत तप रही थी। में तो जूता पहने हुए था, पर वह तो उन 
दिनों चप्पल भी नहीं पहनते थे । बालू में पेर जलने लगे। अभी कुछ दूर तक जाने 
पर ही किसी पेड़ की छाया मिल सकती थी, पर इस बीच में गर्म बाल के सिवा और 
कुछ नही था। म॒झभे तो कोई विशेष तकलीफ नहीं थी, पर मेने देखा कि वह बहुत कप्ट 
पा रहे है। मेरे कन्धे पर एक चादर थी। मेने उसे उनके पैरो के सामने डाल दिया कि 
इस पर थोड़ा आराम पैरो को मिल जाय । किन्तु उन्होंने उसपर पेर नहीं रखा । मुझसे 
कहने लगे कि इसकी क्या जरूरत है, इस देश में करोड़ो आदमी इसी दोपहरी में इससे भी 
अधिक गम वाल मे बिना जूते के चलते है और काम करते हैं । में लाचार होकर चादर 
लेकर उनके पीछे-पीछे चुपचाप चलता गया। उसी समय मे चम्पारन की भी इसी तरह 
की एक घटता याद आ गई । 

महात्माजी समय की बहुत पावन्दी रखते थे। अपना एक मिनट भी समय बरबाद 
नही होने देते थे और न दूसरे का करते थे। उनका जो समय किप्ती से म्‌लाकात के 
लिए दिया जाता, ठीक उसी समय -अगर उनको जाना होता तो--बह पहुंच जाते । 
यदि दूसरे को उनसे मिलने आना होता तो उसको भी ऐन वक्‍त पर उनके थास पहुंच जाना 
पड़ता । हमारा अक्सर अनुभव हुआ है कि जब-कभी नियत समय से एक-दो मिनट बाद 
भी पहुँचा तो किसी-न-किसी तरह से वह याद दिला देते कि देर करके आये हों। इसी 
लरह, अगर किसी ने समय माँगा और कह दिया कि केवल पाँच ही मिनट चाहिए तथा 
उन्होंने भी उस पाँच मिनट को मंजूर कर लिया, तो उन पाँच मिनटों में काम पूरा न 
होने पर भी वह काम को अधूरा ही छोड देते थे--कह देते थे कि आपका समय पूरा हो 
गया, अगर आपको और समय चाहिए तो फिर लीजिए । 

चम्पारन मे हम लोग इन बातों को अच्छी तरह जानते नहीं थे । इसालए 
कभी-कभी कुछ ढिलाई हो जाती थी । एक दिन मॉजिस्ट्रे ट से उनको दो बजे मिलना था | 
मजिस्ट्रेट का धर कुछ दूर था, इसलिए भाड़े की घोड़ा-गाडी मेगा देने का प्रबंध किया 
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गया था। उन्होंने पुछा था कि पैदल जाने में कितना समय लगेगा। कहा गया कि आधा 
घटा । इस पर उन्होंने कहा कि डेढ़ बजे से पाँच मिनट पहले ही यहाँ गाड़ी तैयार रहनी 
चाहिए। हम लागों ने समझा था कि पैदल जाने में जब आधा घटा लगेगा तो घोड़ा-गाड़ी 
के लिए आठ-दस मिनट काफी होना चाहिए। इसलिए, गाड़ीवाले को यद्यपि डेढ़ बजे से 
पहले ही आने को कहा गया तथापि ऐसा प्रबंध नहीं हो सका कि कोई जाकर उसे ठीक 
समय पर लाकर तैयार रखे । पहुँचने में उसने कुछ देर कर दी । ठीक डेढ़ बजे उन्होंने पूछा, 
गाड़ी तैयार है ? और, यह सुनकर कि अभी गाड़ी नहीं आई, वह निकल पड़े । हम 
लोगो ने बहुत कहा कि गाड़ी अभी आ। जाती है, वह दो बजे के बहुत पहले ही वहाँ पहुँच 
जायगी, अभी थोड़ी देर ठहरकर जाने पर भी समय से पहुँच जायेंगे । पर उन्होंने नहीं 
माना । उस कड़ी धप में ही चल पड़े । पूछने पर पीछे हम लोगो को पता लगा कि 
उन्होंने ऐसा इसलिए किया कि वह ठीक समय पर पैदल ही पहुँच जायें; क्योंकि किसी 
कारण अगर गाड़ी न आती तो वह देर करके चलते और वहाँ ठीक समय पर न पहुँच सकते । 
हम लोगो को इसी से पता चछा कि वक्‍त की वह कितनी पाबन्दी रखते ह--यह केवल 
सावंजनिक काम के लिए ही नही, शारीरिक नित्य-क्रिया के लिए भी । 

खेड़ा की इसी यात्रा मे मेरी पहली मुलाकात सरदार वललभ भाई पटेल, श्रीशंकर 
लाल बैक र, श्री अनसूया बाई आदि से हई। वह दिन याद है, जिस दिन 'करमसद' गाँव में 
हम गये थे, वही सरदार वललभ भाई का घर देखा था और वहीं भोजन किया था । जो 
मुलाकात उस समय हुई वह पीछे एक घरनिष्ठ सम्बन्ध के रूप मे परिणत हो गई । गुजरात 
के गॉवों का दो-तीन दिनो तक दोर। करके म॑ पटना वापस आ गया। मेने वहाँ पूछा था 
कि मेरी जरूरत अगर हो तो म॑ रह जाऊं, पर इसकी जरूरत नहीं समझो गई और मुझे 
छुट्टी मिल गई। 

खेड़ा का सत्याग्रह थोड़े ही दितों में सकलूता-पूर्वक समाप्त हुआ। उसके बाद 
गाधीजी उस जिले में दौरा करके लोनो को फोज में भर्ती कराने के प्रयत्न मे छग गये । उस 
समय जमंन युद्ध बहुत जोरों से चल रहा था। लार्ड चेम्सफोर्ड को महात्माजी ने वचन 
दिया था कि वह मदद करेंगे। उस वचन को पूरा करने के लिए उन्होंने उस गर्मी के 
मौसम में गाँवों का दोरा किया, जिसका एक नतीजा यह हुआ कि कुछ दिनों के बाद वह 
सख्त बीमार पड़ गये । 

जब गांधाजी ने फोज में भर्ती कराने का काम शुरू किया तो उसका असर बिहार 
पर यह हुआ कि उस सूबे की गवरनमेट भी भर्ती के काम में हमसे मदद लेने लगी | गाधीजी 
के साथ चम्पारन में रहने की वजह से लोगो से काफी परिचय हो गया था | शायद सरकारी 
कमंचारियो के दिल में भी यह बात बैठ गई थी कि हमारे ऐसा आदमी उस काम में मदद 
पहुंचा सकता है । इसलिए जब पटना में एक प्रातीय कमिटी बनाई गई तो उसका सदस्य 
बनने को मुझसे कहा गया । चूँकि गांधीजी इस काम को कर रहे थे, मैत्तें भी मजूर कर 
लिया । मुझसे विशेष आशा यह की जाती थी कि यू वक-वर्ग मे से में कुछ लोगों को लड़ाई 
में जाने के लिए तैयार कर सकगा; क्‍योंकि बिहारी-छात्र-सम्मेलन के कारण छात्र-वर्ग के 
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साथ मेरा बहुत सम्पर्क था | पटना-यू निव्सिटी-बिल के विरोध के आन्दोलन में मेरी साख 
जम गई थी । मैने कुछ प्रयत्त तो किया, पर बिल्कुल असफल रहा; क्योंकि छात्र-वर्ग 
लड़ाई में जाने के लिए तैयार नहीं था । गाधीजी को भी अधिक सफलता नहीं मिली। 
पर जहाँ तक उनके शरीर से हो सकता था, उन्होंने कुछ भी उठा न रखा । इतना अधिक 
परिश्रम किया कि उनकी जान भी जोखम में पड़ गई। में अपने बारे में ऐसा नहीं कह 
सकता । कुछ थोड़ा-बहुत प्रयत्न किया; पर और कामों के साथ इसको भी एक काम समझा, 
केवल इसी में सारी शक्ति नहीं लगा दी; अगर लगाता भी तो शायद बहुत बड़ा नतीजा 
नही निकलता । हमने इससे यह समझ लिया कि गांधीजी जो काम हाथ में लेते है, उसको 
पूरा करने के लिए अपनी सारी शक्ति लगा देते है । हमने अपने में यह कमी पाई-केवल 
उसी समय नहीं, पीछे भी । वह एक-चित्तता और नतीजे की परवा न करके काम करने की 
प्रवत्ति हमने अपने में कभी न पाई । 

इसी समय मोौटेगु-चम्सफोर्ड-रिपोर्ट प्रकाशित हुई। उन्होंने हिन्दुस्तान के 
विधान में सुधार करने के लिए यह रिपोर्ट तैयार की थी । देश की जागृति और होम-रूल- 
आन्दोलन के कारण ही ब्रिटिश गवनंमेंट ने विधान में सुधार करने की घोषणा को थी। 
मि० मौण्टेगू भारत-सचिव थे। छार्ड चैम्सफोर्ड वाइसराय थे। दोनों ने भारत में भ्रमण 
करने और नेताओं से मिलने के बाद यह रिपोर्ट लिखी । रिपोर्ट की सिफारिशों के सम्बन्ध 
में देश में मतभेद देखने में आया । कुछ लोग उसको ना-काफी समभते थे, कुछ लोग ना- 
काफी समझते हुए भी कृतज्ञ थे ! तब कांग्रंस का एक विशेष अधिवेशन करने का निश्चय 
हुआ । वह अधिवेशन बम्तबई में होनेवाला था । अधिवेशन के लिए सभापति चुनने की बात 
आई । इसी सम्बन्ध में श्रीमती वेसेण्ट पटना आई । मुझसे भी इस सम्बन्ध में उनको बाते 
हुई । यों तो मैने उनके भाषणों को पहले भी सुना था, पर उनसे परिचय नहीं हुआ था। 
उन्होंने मुझसे पूछा कि तुम किसका सभापति होना पसन्द करोगे। मेने गांधीजी का 
नाम बताया । उन्होंने कहा, वह दूसरा काम तो खूब कर लेते हैं, पर वह पौलिटि- 
सियन नहीं है ! उन्होंने मेरे प्रस्ताव को, जो महज खानगी तौर से बातचीत में 
किया गया था, नामंजूर कर दिया। शायद वह पहले से ही निश्वय करके आई थी कि 
श्री सेयद हसन इमाम सभापति बनाये जायें। हसन इमाम साहब, जबतक हाइकोर्ट के 
जज नही हुए थे, कांग्र स में जाया-आया करते थे--उसमें दिलचस्पी लिया करते थे, पंसे 
भी दिया करते थे । कलकत्ता में हाइकोर्ट के जज होकर, फोजदारी के मुकदमों में इन्साफ 
करके, उन्होने अच्छो ख्याति भी पाई थी। जब १९१६ में पटना में हाइकोर्ट खुला, जजी 
से इस्तीफा देकर पटना में बैरिस्टरी करने लगे । इन सारी बातों ने मिल-जुल कर उनको 
बहुत हो प्रसिद्ध जननायक बना दिया था । श्रीमती बेसेण्ट ने लोगो से राय करके उनको 
ही सभापति बनाया । जिस वक्‍त उन्होंने मुझसे यह कहा कि गांधीजी पौलिटिसियन नहीं 
है, मैने दबी जबान से इसका कुछ प्रतिरोध भी किया। चम्पारन में जो बड़ा काम गांधीजी 
ने कर दिखाया था उसका हवाला भी दिया। पर मेती एक न चली । जब उन्होंने अपनी 
ओर से हसन इमाम साहब का नाम पेश किया तो उनके विरोध में मैं कुछ कह ही नही 
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सकता था । मेरा अनुमान है कि श्रीमती बेसेंट का इसी किस्म का विचार गांधीजी के 
सम्बन्ध में बना रहा; क्योंकि गांधीजी ने जब देशव्यापी असहयोग-आन्दोलन आरम्भ किया 
तो श्रीमती बेसेंट ने भी उसका जोरों से विरोध किया । यहाँ तक कि गांधीजी की एक 
तरह से शैतान से तुलना करके अपने पत्र में लिखा--“वह अन्धकारमय शक्तियों का 
प्रतिनिधित्व करते है !” 

गांधीजी इतने अस्वस्थ थे कि बम्बई-कांग्रेस में नहीं जा सके। में उसमें गया। 
कांग्रेस समाप्त होने पर महात्माजी से मिलने अहमदाबाद चला गया। उन दिनों वह 
वहाँ मिरजापुर में, सेठ अम्बालाल की कोठी में, ठहरे हुए थे। में भी जाकर वहीं 
ठहरा । उनको पेट की बीमारी थी । ज्वर भी हो जाया करता था। वह औषधि कुछ 
लेते नहीं थे। उस वक्‍त दूध या दूध से बनी कोई चीज भी नहीं लेते थे। सब लोग 
घबराते थे कि वह कैसे रोगमुक्त होंगे। मैने सोच लिया था कि दो-चार दिनों तक उनके 
साथ ठहरूगा । रोज कुछ देर उनके पास बैठता । बाकी समय इधर-उधर घूमने में लगाता । 
एक दिन शहर में कुछ पुरानी ऐतिहासिक चीजों को देखने के लिए चला गया | कुछ देर 
करके लौटा तो सुना कि वह आश्रम चले गये। में भी आश्रम गया और वहीं ठहरा । 
दूसरे ही दिन वहाँ से लौटने का मेरा इरादा था। 

उस वक्‍त तक कुछ मकान आश्रम में बन गये थे। एक कमरे में एक चारपाई 
पर वह लेटे थे। में खूब सवेरे वहाँ उनसे मिलने चला गया । देखा कि वह कुछ चिन्तित 
और व्यस्त है । थोड़ी देर में श्रीछगननलाल गांधी आ गये । कुछ देर के बाद महात्माजी 
स्वयं बोलने लगे---“कल में ज्वर की हालत में जिद करके यहाँ चला आया । में वहाँ उस 
बड़े महल में पड़ा-पड़ा यही सोचता था कि इस महल में मेरा क्‍या काम, मुझे तो आश्रम 
में ही रहना चाहिए और जबतक आश्रम में न जाऊ, मूर्भ शान्ति कहाँ मिलेगी । यहाँ भी 
आकर मे बहुत देर तक जागता और सोचता रहा हूँ कि मे वया कर रहा हँ---एक काम भी 
पूरा नही कर पाता कि दूसरे काम में हाथ लगा देता हूँ, वह अभो अधूरा ही रहता है कि 
तीसरे में पड़ जाता हूँ। इस आश्रम को मेने बहुत आशा और हौसले से खोला था। मैं 
चाहता था कि यहाँ रह कर जेसा यह आश्रम होना चाहिए वैसा इसे बनाने में ओर जैसे 
आश्रमवास! होने चाहिए वैसे लोगों के लैयार करने में लगा रहूँ। पर वह काम अभो 
ठीक तरह से आरम्भ भी न हुआ कि मुझे चम्पारन चला जाना पड़ा और तुम लोगों पर 
आश्रम चलान का सारा भार पड़ गया । यहाँ तक कि जिस दिन से बाजाब्ता आश्रम 
का काम शुरू हुआ उस दिन भी मैं न आ सका । चम्पारन में जहाँ तक गवर्न॑मेंट से काम 
कराकर रैयतों को राहत दिलाने की बात थी, वह तो एक प्रकार से पूरी हुई। पर 
क्या इतने से ही रैयतों का भला होगा ? उनके बीच में रहकर उनकी रहन-सहन सुधा- 
रना, उन्हें निर्भीक वनाना और सच्ची शिक्षा देना असल काम हूँ । इसके लिए मैने 
कुछ पाठशालाएँ खुलवाई । वहाँ उब्के बीच रहकर कुछ काम करना चाहिए, ऐसा 
सोचा तो; पर वह रचनात्मक काम अभी पूरी तरह आरम्भ भी न हुआ था कि मूझे 
खेड़ा' जाना पड़ा । खछेड़ा का काम अधूरा ही था कि फौज की भर्ती का काम आ गया ! 
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वही करते-करते इतना बीमार हो गया हँ। मालम नहीं, क्या होगा। अहमदाबाद के 
मिल-मजदूरों में भी मेने काम शरू किया। पर उसको भी अधूरा ही छोड़ कर दूसरे काम 
में लग जाना पड़ा। तो क्या सारा जीवन इसी तरह के अध्रे काम करके ही समाप्त करना 
है ? मुझे वह महल कल आराभ नहीं देता था, चुभ रहा था। इसीलिए मै इतना 
जिद करके ज्वर की हालत में ही यहाँ चला आया। यही रात भर सोचता रहा । 
अब क्या होगा, कुछ देख नहीं रहा हूं ।' 

इसी तरह की बातें करते-करते वह इतने आवेश में आ गये कि आँखों से आँसू 
बहम लगे । वह बच्चों की तरह फूट-फूट कर रोने लगे । हमलोग चुप बैठे देखते रहे-- 
क्या बोलें, क्या कहें और उनको क्या समझावे ! थोडी देर के बाद खुद ही शान्‍्त होकर 
फिर बोले--/इतना ऑसू बहने से कुछ शान्ति आई। जो ईश्वर को मंजूर होगा वही होगा।” 
इतना ही कहकर चुप हो गये । फिर, थोड़ी देर के बाद, आश्य्म की और दूसरी बाते करने 
लगे। मुभे भी पटना जाने की आज्ञा मिली | मैं वहाँ से पटना आ गया। बराबर वह 
दृश्य आँखों के सामने रहता है । अब मालूम होता हैँ कि उन्होंने अपने जानते तो काम 
अधूरा छोड़ा; पर जिस काम को अधूरा भी छोड़ा, उसे भी बहुत दूर आगे तक पहुँचा दिया। 
अगर उसमे भी कुछ बाकी रह गया है तो उसे देश को--विशेषकर जो लोग अपनेकों 
उनका अनुयायी मानते है उनको--पुरा करना है । यदि वे पूरा नही करते तो देश का 
दुर्भाग्य और उनकी अकमंण्यता है । 


आठवोॉ अध्याय 


जमंन लड़ाई के जमाने में दो मुख्य घटनाएँ हुई, जिनका भारत के इतिहास के 
साथ बड़ा घनिष्ठ सम्बन्ध है। एक का थोड़ा जिक्र में कर चुका हँ---वह वैधानिक 
सुधार-सम्बन्धी घोषणा और उसकी पति के लिए मौण्टेगु-चेम्सफोर्ड-रिपोर्ट के सम्बन्ध में 
देश में मतभेद इत्यादि। और, दूसरी चीज थी रौलट-कमीशन की नियुक्ति । यह कमीशन 
देश में राजविद्रोही दलों की कायंवाहियों की जाँच करने और उनसे राज्य को सुरक्षित 
रखने के उपाय बताने के लिए नियुक्त हुआ था। इसका नाम इसके प्रधान “मि० रौलट' 
के नाम पर पड़ा था। कमिटी ने एक रिपोर्ट तैयार को। उसमें क्रान्तिकारी दलों का 
इतिहास तो था ही, लड़ाई के जमाने में देश और विदेश में जो विद्रोह करने का प्रयत्न किया 
गया था उसका वर्णन भी था। उसकी सिकफारिशें इस तरह की थीं कि भविष्य 
में किसी विद्रोही को विद्रोह करने का मौका न मिले। लड़ाई के जमाने में, सभी 
देशों मे, दुश्मन के पड्यंत्र से बचने के लिए, ऐसे कानून बना दिये जाते ई। 
ऐसे कानून के द्वारा, अदालतों के हस्तक्षेप बिना ही, शक-शुबहा पर किसीको. गिरफ्तार 
कर नजरबन्द कर देने और घर-जायदाद पर कब्जा कर लेने का अधिकार सरकारी 
अधिकारियों को दे दिया जाता हँ--इत्यादि । चूँकि दुश्मन से मुकाबला रहता हैं, 
लोग इन चीजों को बर्दाइत कर लेते हैं । जहाँ अपनी सरकार रहती है वहाँ इन अधिकारों 
का प्रयोग भी ऐसी ही अवस्था में होता है, जब देश के लिए आवश्यक हो जाता हैं । इस 
प्रकार का अधिकार भारत-सरकार को भी, लडाई के जमाने मे, मिले थे। यहाँ अपनी 
सरकार तो थी नही। ऐसे कानून का, गैरकानूनी तौर से भी, लोगों के साथ बहुत दुव्य॑- 
वहार हुआ था। खासकर लड़ाई के लिए चन्दा वसूलने और फौज की भर्ती में बहुत 
ज्यादती और जुल्म हुए थे। देश में इस वजह से बहुत असंतोष और रोष था। विशेष 
कर पंजाब में, जहाँ के बड़ जाबिर और जबरदस्त लछेफ्टिनेंट-गवर्नर सर मायके 
ओडायर थे ! 

रौलट-कमिटी की सिफारिशें थीं कि इस लड़ाई के लिए बने हुए इस भारत-रक्षा- 
कानून की बूरी-से-बुरी धाराओं को भी अस्थायी रूप से भारतवर्ष के कानून में स्थान 
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दिया जाय । यह कमीशन लड़ाई के जमाने में ही नियुक्त हुआ था। पर इसकी रिपोर्ट 
निकलते-निकलते लड़ाई खतम हो गई । तब गवर्नमेंट ने इसकी सिफारिशों के अनुसार 
बिल तैयार किया, जो इम्पीरियल-लेजिस्लेटिव-कौसिल के अधिवेशन में पेश किया गया । 
गवनंमेंट की दोहरी नीति बहुत दिनों से चली आती थी---एक तरफ कुछ वैधानिक सुधार 
करके स्वराज्य की बात करनेवालों का मुंह बन्द कर देना और दूसरी ओर अधिक 
चीं-चपड़ करनेवालों के साथ सख्ती करना । इसी नीति के अनुसार एक तरफ सुधार की 
योजना हुई, दूसरी तरफ रौलट-बिल बना । दोनों ही देश के सामने आये । सुधार की योजना 
के सम्बन्ध में तो देश में कुछ मतभेद था; पर काले कानूनों के सम्बन्ध में देश-भर 
में कोई मतभेद नहीं था। यह नाम उन दो बिलों का पड़ गया, जिनके द्वारा रौलट- 
कमीशन की सिफारिशों को कानूनी रूप मिलता था । देश के नरम दल, गरम दल और 
क्रान्तिकारी लोग--सबके सब उनके कट्टर विरोधी थे। कौंसिल में उन दिनों थोड़े ही 
लोग जनता का प्रतिनिधित्व करते थे। अधिकतर सरकारी मूलाजम तथा सरकारी 
नामजद लोग ही कौंसिल-मेम्बर हुआ करते थे। चुने हुए प्रतिनिधियों में एक आदमी 
भी ऐसा न मिला, जो उनका कड़ा विरोधी न हो। सारे देश में आवाज उठी कि हिन्दु- 
स्‍्तान ने लड़ाई जीतने में गवरंमेंट की कितनी मदद की और उसका फल इन काले 
कानूनों के रूप में गवनंमेंट दे रही है ! पर गवर्नंमेंट ने एक भी न सुनी। ऐसा मालूम 
हुआ कि ये जरूर पास हो ही जायेंगे। महात्माजी, जो हाल ही में अपनी बीमारी से 
उठे थे, इन बिलों से बहुत ही व्यथित हुए। उन्होंने इनका कड़ा विरोध क्रिया। दूसरे 
लोग अपने बयान देकर ही शायद चप रह जाते, अपने विरोध को कोई क्रियात्मक रूप 
नहीं देते; पर गांधीजी इस तरह चुप बैठनेवाले नहीं थे । उन्होंने सभी जगहों पर सभाएँ 
करके विरोध करने का कार्यक्रम देश के सामने रखा। बहुतेरी सभाएँ हमलोगों ने 
विहार में भी कीं। खासकर पटना में कई सभाएँ हुई, जिनमें बहुत लोग आया करते। 
इस तरह की सभाएँ इसके पहले हम कभी बिहार में नहीं देखते थे। नई जागृति और 
नयां जीवन आ गया था । 
अन्त में, जब सरकार ने कुछ नहीं सुना तब, उन्होंने यह प्रस्ताव किया कि ये कानून 
यदि पास भी हो जाये तो कदापि न माने जाय । जो लोग ऐसा करने के लिए तैयार थे 
उनके नाम लिखकर प्रतिज्ञा-पत्र पर दस्तखत कराके भेजने को कहा। बिहार में, चूँकि 
में पटना में ही रहता था, मेरे ही जिम्मे दस्तखत कराने का काम आया । कहना अनावश्यक 
है कि चम्पारन के उनके सहकमियों में से बहुतेरों न, और दूसरे लोगों ने भी, सहर्प इस 
प्रतिज्ञा-पत्र पर दस्तखत कर दिया । 
यह ठीक पहला समय था जब हिन्दुस्तान में लौटने के बाद गांधीजी ने सामूहिक 
रूप से कानून तोड़ने का कार्यक्रम देश के सामने रखा था। इस कायंक्रम में एक बड़ी 
कठिनाई यह थी कि जो काले कानून बन रहे थे और जिनके विरोध में यह सत्याग्रह होने- 
वाला था वे आसानी से तोड़े नहीं जा सकते थे; क्योंकि उनमें कोई ऐसी चीज जल्दी नहीं 
निकलती थी जिसकी अवहेलना की जा सके। पर इस दिक्कत को गांधीजी ने इस 
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तरह हल किया कि जो प्रतिज्ञा-पत्र उन्होंने बनाया उसमे यह लिखा गया कि हस्ताक्षर 
करनेवाला उन कानूनों को अथवा कमिटी के बताये हुए दूसरे कानूनों को भी तोड़ेगा । 
इस तरह, कमिटी के हाथ में यह वात रख दी गई कि कौन कानून तोड़ना होगा । सत्याग्रह- 
सभा के नाम से कमिटी मृकरंर हुई। सारे देश में उत्साह उमड़ रहा था। पर बहुतेरे 
लोग, जो काले कानूनों के कट्टर विरोबी थे, सत्याग्रह--अर्थात्‌ कानून-भंग--का कार्यक्रम 
नापसंद करते थे। यही पर साफ हो गया कि गांधीजी की पद्धति में और आजतक को 
प्रचलित राजनीतिक आन्दोलन की पद्धति में कितना फर्क है। वैधानिक सुधार के कारण 
कांग्रेस के भीतर जो मतभेद पैदा हो गया था, वह इस सक्रिय आन्दोलन के कारण और 
भी स्पष्ट हो गया। बिहार में इस सम्बन्ध म उतना कड़ा विरोध नहीं था। यहाँ तक कि मि० 
हसन इमाम ने भी प्रतिज्ञा-पत्र पर दस्तखत कर दिया था। इसी सिऊसिले में गांधीजी ने 
तिथि नियत की । उस दिन देश को उपवास करते, सब कारबार बन्द रखन, जुलूस निका- 
लने तथा सभाएँ करके विरोध-प्रस्ताव पास करने का आदेश दिया | उन्होंने इस आन्दोलन 
को देश के लिए शुद्धि का एक साधन बताया और अहिसा पर काफी जोर दिया। यह भी 
कहा कि उस दिन सभी लोग अपने धर्म के अनुसार अपने-अपने देवालयों में प्रार्थना करें। 
तिथि के प्रकाशित होने में कुछ गड़बड़ी हो गई। इसलिए कहो एक हफ्ता बाद और कहीं 
एक हफ्ता पहले यह दिन मनाया गया। 

देश के लिए यह एक नया संदेश था। उस समय तक आन्दोलन का रूप बस 
सभाओं में प्रस्ताव पास कर देना और अखबारों में लेख लिख देना तक ही सीमित रहा 
करता था। वंग-भंग के समय, इसके अलावा, अग्रेजी चीजों के वहिष्कार ओर स्वदेशी 
के प्रचार की बात भी चल गई थी। पर वह उसी एक आन्दोलन में काम में लाया 
गया था । वग-भंग रह हो जाने के बाद उसे भी बहुत लोग भूल गये थे। हाँ, जो उग्र 
मिजाज के थे, वे क्रान्तिकारी दल में शरीक हो गये। क्रान्तिकारी लोग अंग्रेजी और 
हिन्दुस्तानी अफसरों को, जो आन्दोलन दबाने में अधिक काम करते रहे, मार डालने का 
प्रयत्त करते थे। इसके लिए वे बम बनाते और जहाँ-तहाँ से पिस्तौल इत्यादि जुटाते । 
कुछ लोग चपके से पंसे उनको देते । नहीं तो, जहाँ तक उनकी ओर से डकतियाँ की जातीं, 
उन्ही से पैसे जमा किये जाते । विशेषकर इस दल में यूवक होते । इसका खुला प्रचार नही 
होता, सब काम गुप्त रीति से किये जाते। इसलिए, देश की जनता में इसका बहुत 
प्रचार नहीं हो पाया था। पर जो इसमे शरीक होते वे धुन के बड़े पक्के होते--- 
अपनी जान हथेली पर लेकर काम किया करते। बहुत मुकदमे भी चले। बहुतेरों को 
फाँसी, कालापानी और हलम्बी-लम्बी कैद की सजाएँ मिलती। एक कमजोरी इसमे 
यह थी कि जब कभी म्‌कदमे चलते, चाहे जिस तरह हो, किसी-न-किसी को पुलिस फोड़ 
ही लेंती। वही सरकारी गवाह हो जाता । मुकदमा चलने पर कचहरियों में पैरवी की 
जाती और जिस तरह से हो, बचने का प्रयत्न किया जाता । 

गाधीजी ने जो कार्य क्रम बतलौया था वह इससे भिन्न था। एक तो उसमे प्रतिपक्षी 
पर हाथ उठाने की बात नहीं थी, दूसरे जो कुछ करना था वह खुले-आम---लुक-छिपकर 
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नही, और उसके लिए जो भी सजा हो उसे हँसते-हेसते शिरोधायं करना था। रौलट- 
बिल के विरुद्ध आन्दोलन में जितनी सभाएँ देश में हुईं और उनमें जितने लोग शरीक 
हुए, उनमे जो उत्साह के दृश्य देखें गये, वे अभूतपूर्व थे। जो लोग पहले की पद्धति से 
संतुष्ट नही थे और जो उसे निष्फल तथा निष्क्रिय समझते थे--पर साथ ही जो क्रान्तिकारी 
कायं क्रम को भी पसंद नहीं करते थे---इस नये का क्रम को देखकर बहुत प्रभावित हुए। 
ऐसा मालूम हुआ कि देश के हाथ में एक नया हथियार गांधीजी ने दे दिया । 

चम्पारन से जाने के बाद भी गांधीजी ने बिहार के साथ सम्बन्ध रखा। हमलोग 
समझते थे कि जो कुछ वह कहे, हमे करना ही चाहिए। उनको भी भरोसा था कि वह 
जो कहेंगे उसे बिहार के लोग मान लेगे। इसलिए, इस सत्याग्रह में हमने अपनी जवाबदेहा 
समझकर ही उस काम को हाथ मे लिया था--य्रद्यपि यह अभी साफ नहीं था कि कब 
और किस तरह इसका आरम्भ होगा । पटना में छठी अप्रैल की हड़ताल, जलू्स और 
सभा ऐसी हुई जैसी पहले बिहार मे कभी न हुई होगी । केवल पटना में ही नही, बिहार 
के दूसरे शहरों और गाँवों मे भी यह दिन बड़े समारोह से मनाया गया। शहरों में एक 
भी दूकान न खुली और न भाड़ की एक सवारी चली । सारे शहर के हिन्दुओं ने मानों 
उस दिन को एक पवित्र दिन मानकर गगा में स्तान किया और मदिरों में प्रार्थना भी की । 
मुसलमानों ने मसजिदो में दुआएं मांगी । दोपहर को दो-ढाई मीरक लम्बा एक जुलूस 
निकला जिसमें सभी लोग नगे सिर और नगे पैर शरीक हुए। पटना शहर में किले पर 
सभा होनेवाली थी, पर वह जगह छोटी साबित हुई। अत सब लोग गगा के किनारे 
बालू पर फंल गये। वही एक इतनी बड़ी सभा हुई जितनी बडी उसके पहले पटना में 
कभी हुई न होगी। गाधीजी का नाम बिहार के देहातो मे--विशेषकर उत्तर-ब्रिहार 
में--लोग अच्छी तरह जानते थे, क्योकि चम्पारन की बात घर-घर में फल गई थी । गाँव 
के लोगो ने भी इस दिन काम बन्द रखने के आदेश का एसा पालन किया कि उस दिन 
देहातो मे न हल जोते गये और न बैलगाड़ियाँ चली । सभी जगहो पर लोगों ने उपवास 
किया और सभाएँं की । यह खबर जब हमलोगो को मालूम हुई कि गाँवों मे भी लोगो ने 
यह दिन मनाया है, तो हमलोगों का उत्साह और भी बढ़ गया । अब हम इसकी अपेक्षा 
करने लगे की आगे क्‍या आदेश मिलता है । 

गाधीजी, दिल्‍लो में कुछ वाकयात हो जाने के कारण, अहमदाबाद से दिल्‍ली जा 
रहे थे । गवनेमेंट के हुक्म से, दिल्‍ली के नजदीक पहुँचने पर, वह गिरफ्तार कर लिये गये । 
गवर्नमेट के आदमी उनको कही ले गये--उस समय उनलोगों ने यह नहीं बतलाया कि 
उन्हें कहाँ ले जा रहे हैं । श्रीमहादेव भाई उनके साथ थे, उन्हे भी यह पता न लगा कि 
महात्माजी कहाँ ले जाये गये । तब वह सीधे बम्बई वापस हुए । उन्होंने मेरे पास तार भेजा 
कि महात्माजी दिल्ली के रास्ते मे गिरफ्तार कर किसी अज्ञात स्थान में भेज दिये गये। 
मुझे उन्होंने तुरत बम्बई बुलाया कि वही मिलकर सलाह-बात की जाय कि अब क्‍या 
करना होगा। मे तार पाते ही बम्बई के लिए रवाना हुआ। समझ लिया कि कुछ-त-कुछ 
होकर ही रहेगा, अब ज्यादा इन्तजार करने की जरूरत नहीं पड़ंगी। रास्ते में मुझे कुछ 
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अखबार मिले जिनसे यह पता चला कि कई जगहों पर बलवा शुरू हो गया है। पटना 
से बम्बई जाने में प्रायः दो दिन रेल में लग जाते हैे। मुझे यह खबर भी एक दिन देर 
करके मिली थी; इसलिए मेरे बम्बई पहुँचते-पहुँचते तीन या चार दिन बीत चुके थे। मे 
पहुँचा तो मालूम हुआ कि महात्माजी को और कही न ले जाकर बम्बई में ही लाकर छोड़ 
दिया है । उनकी गिरफ्तारी की खबर से बम्बई में भी कुछ बलवा-फसाद शुरू हुआ था । पर 
वहाँ उनके पहुँच जाने पर शांति हो गई थी । किन्तु वह अहमदाबाद चले गये थे, जहाँ जोरों 
से बलवा हो रहा था। तब तो बम्बई में मेरा कोई काम नहीं रह गया। मैने सोचा 
कि अहमदाबाद ही चलना चाहिए। उसी दिन संध्या की गाड़ी से में अहमदाबाद के लिए 
रवाना हो गया । वहाँ भी महात्माजी के पहुँचने के बाद बलवा-फसाद कम हो गया था । 
7र सरकारी चौकसी सारे शहर में दीख रही थी। पुलिस और फौज के आदमी 
पउ7हरा लगा रहे थे। स्टेशन से साबरमती-आश्रम पहुँचने में मझे कठिनाई का सामना 
करना पड़ता; किन्तु स्टेशन पर खूुकिया-पुलिस के आदमी ने ताँगा ठीक करके 
मेरा काम आसान कर दिया । में महात्माजी के पास सकुशलू पहुँच गया । वह शहर में 
सभी जगहों पर अपने कार्यकर्त्ताओं को भेज रहे थे और लोगों को समझा-बुझाकर शान्‍्त 
करने के प्रयत्न में लगे हुए थे। बहुत-कुछ शहर शान्‍्त हो चुका था। पर तो भी लोगों में 
प्रचार की जरूरत तो थी ही । वहाँ की स्थिति सुधरते ही, उसी दिन या दूसरे दिन, 
महात्माजी फिर बम्बई के लिए रात को रवाना हो गये । में भी साथ था। रेल में उनके 
ही डब्बे में बंठा। रात को वह सोये नहीं, कुछ लिखते ही रहे। सवेरे जो उन्होंने 
लिखा था, मुझे पढने को दिया । वह आन्दोलन और सत्याग्रह बन्द करने की घोषणा थी । 
जो बलवा-फंसाद उनकी गिरफ्तारी के कारण दिल्‍ली, पंजाब, बम्बई, अहमदाबाद और 
दूसरे अनेक स्थानों में हुआ उसका असर उनके दिल पर बहुत पड़ा। उन्होंने उस समय 
रेल में ही निश्चय किया कि देश ने उनकी पद्धति को अभी ठीक समझा नहीं, इसलिए 
आन्दोलन को बन्द करना ही उचित होगा । 

जो लोग अभी उनके अहिसा-तत्त्व को ठीक नहीं समझे हुए थे उन्होंने इसकी 
आलोचना की । इस तरह आन्दोलन रोक देने को भरा-बुरा भी कहा । अभी तक सत्याग्रह न 
कहीं शुरू हुआ था और न इसका ठोक रूप ही निर्धारित हुआ था। जिन लोगों ने 
प्रतिज्ञापबत्र पर दस्तखत किये थे, वे भी अभी नही जानते थे कि उन्हें क्या और कब कुछ 
करना होगा। इसलिए महात्माजी की घोषणा निकलते ही सत्याग्रह की बात तो स्थगित 
हो गई। पर इसी बीच पंजाब के जालियानवाला-बाग में, जेनरल डायर द्वारा, निमंम 
हत्याकाण्ड और पंजाब-प्रान्त में बड़े भारी जल्म और अत्याचार हो गये, जिनकी पूरी 
खबर देश को बहुत दिनों तक नहीं मिली । किन्तु मिलने पर तो सारे देश में आग-सी 
लग गई । वही स्वराज्य-सम्बंधी देशव्यापी आन्दोलन की नींव डालने का कारण साबित 
हुई । इसी बीच ब्रिटिश गवनंमेंट की खिलाफत-सम्बन्धी नीति और वादा-खिलाफी ने 
मसलमानों में भी वड़ी जागृति ला दी। जब पंजाब-सम्बन्धी हत्याकांड और अत्याचारों 
की जाँच के लिए गवनेमेंट ने हंटर-कमीशन नियुक्त किया और उस कमीशन के साथ 
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काग्रेस की नही पटी, तब कांग्रेस की ओर से जाँच के लिए अलग कमिटी मृकर॑र हुई, जिसके 
एक सदस्य महात्मा गाथी भी थे। जब हत्याकाई तथा अय्याचारों के ब्योरेवार हाल 
लोगो को मालूम हुए तो देश के असतोष का पारा और भी ऊंचा चढ़ गया। में उन दिनो 
पटना में ही रहा, पर इस जॉच-कमिटी के साथ मेरा कोई सम्बन्ध नहीं हुआ । 

जब गांधीजी ने खिलाफत-कमिटी को असहयोग करने की राय दी, उसने खिजाफत- 
सम्बन्धी सरकारी नीति के कारण असहयोग करने का निशचय कर लिया। गवनंमेट ने 
भी हंटर-कमिटी और काग्र स-कमिटी की जाँच-रिपोर्ट के बाद पजाब-सम्बन्धी कोई संतोष- 
जनक फैसला नहीं किया । तब, काग्रेंस के सामने भी यह सवाल आया कि अब उसे कया 
करना चाहिए। इस तरह, काग्रेस-कमिटी और खिलाफत-कमिटी---दोनों, एक साथ 
मिलकर, काम करने लगी । दोनो के सामने असहयोग की बात आई। बनारस में एक 
बैठक हुई । वहाँ यह तय हुआ कि काग्रेस का विशेष अधिवेशन, इसी विषय पर विचार 
करने के लिए, कलकत्ता में किया जाय । लाला छाजपतराय हाल में ही विदेश से लौटे थे । 
उस अधिवेशन के वही सभापति चुने गये । १९२० के सितम्बर में अधिवेशन करने का 
निश्चय हुआ । 

असहयोग का जो कारयक्रम गाधीजी ने बतलाया उसमें था---सरकारी उपाधियों को 
न लेन! और जो मिली हो उन्हे छोड़ देना तथा नये विधान के अनुसार होनेवाले सरकारी 
कौसिलों के चुनाव का वहिष्कार करना, न कौसिलो के लिए उम्मीदवार खड़े होना 
और न वोट देना, सरकारी या सरकार से (किसी तरह का सम्बन्ध रखनेवाले स्कूलो और 
कालेजों का वहिष्कार करना--वहाँ न शिक्षा पाना और न अपने बच्चो को शिक्षा पाने 
के लिए उनमें दाखिल करना, सरकारी अदालतो का वहिप्कार करना--न उनमे मुकदमे 
दायर करना और न वकालत-म्‌ख्तारी करना। ये चार वहिष्कार असहयोग के मृख्य अंग 
थे। साथ ही, विदेशी वस्त्र का वहिप्कार, चरखा तथा खद्दर का प्रचार, राण्ट्रीय शिक्षा, 
पचायती अदालत कायम करना---इत्यादि उसके रचनात्मक काम थे। देश में इस कार्य- 
क्रम पर बहुत चर्चा होने लगी । 

गांधीजी ने यंग इंडिया' का सम्पादन अपने हाथ में लिया था। इसलिए उनके 
विचार देश को प्रति सप्ताह मिल जाया करते थे। मे दूर से ही इन सब चीजों को देखता 
और सुनता रहा । महात्माजी से भी मेरी मूलाकात, काग्रेस-कमिटी की किसी विशेष मीटिंग 
मे या ऐसे ही दूसरे किसी मौके पर, होती रहती। पर मेने इस सम्बन्ध में उनसे विशेष 
कुछ जानने या पूछने की न जरूरत समझी और न॒ उन्होंने कुछ कहने या लिखने की । में 
उनके लेखों आदि से ही संतुष्ट हो जाया करता था। उनके दिल मे शायद यह भरोसा 
था कि जब काम का समय आयेगा तो बिहार के लछोग उनके कार्यक्रम को यथासाध्य 
प्रा करने से बाज नहीं आयेंगे । 

उस मोके पर मेरे कम सम्पर्क का एक कारण यह भी था कि १९२० के आरम्भ से 
ही में एक बड़े मृकदमे में काम कर रहा था, जिसमें 4० मोतीलालजी नेहरू और देशबन्धु 
दासजी भी थे। मैने निश्वय कर लिया था कि असहयोग आरम्भ होने पर भी मुझे उसमें 
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शरीक होना ही होगा और इसके लिए म्‌भे दो चीजे तत्काल छोड़नी पड़े गी---एक तो 
वकालत और दूसरी असेम्बली की उम्मीदवारी । चुनाव १९२० के नवम्बर में होनेवाला 
था। मेने सोचा था कि चम्पारन से में खडा होऊंगा। वहाँ के किसान हमलोगों को 
जान गये थे। में समझता था कि वहाँ से चुनें जाने में आसानी होगी--मैं उस जिले 
के लोगों का प्रतिनिधित्व भी कर सकूँगा; क्‍योंकि वहाँ की खासी जानकारी हो गई थी; 
पर यह तभी करना होगा जब काँग्रेस फैसला कर दे। आशा थी कि बड़ा मुकदमा भी 
उस समय तक समाप्त हो गया रहेगा, इसलिए में अभी अपना काम करता रहा । 

अगस्त महीने में, बिहार-प्रान्तीय राजनीतिक सम्मेलन का अधिवेशन भागलपर में 
होनेवाला था। मुभे ही लोगो ने उसका सभापति चुना था। उसके सामने देश 
की सबसे बडी समस्या पर और असहयोग के कार्यक्रम पर विचार होनेवाला था। लोगो 
ने, यह जानते हुए भी कि में असहयोग का पक्षपाती हूँ, मुझे सभापति चुना । पर में 
यह नहीं जानता था कि सम्मेलन इस कार्यक्रम को मानेगा या नही । अभी तक देश के 
किसी प्रान्त ने इस सम्बन्ध मे अपनी राय नहीं दी थी, इसलिए में हिचकता था। पर 
बाबू ब्रजकिशोर आदि के जोर देने पर मेने सभापतित्व स्वीकार कर लिया। श्रीसच्चिदा- 
नन्द सिनहा-जैसे बुजुर्ग नेता से भी पूछ लिया । उन्होने बहुत खुले दिल से मेरा सभापति 
होना पसद किया; राय भी दी कि तुम्हारा विचार अगर असहयोग के पक्ष में हें 
तो तुम उसको सम्मेलन के सामने साफ-साफ वतला दो और अन्तिम निश्चय सम्मेलन पर 
छोड़ दो। मंने ऐसा ही किया । मेरा भाषण, खिलाफत और पंजाब की घटनाओं की चर्चा 
करके, ब्रिटिश गवर्नमेट से तत्सबधी न्याय कराने के लिए असहयोग-कार्य क्रम को एक प्रकार से 
अनिवार्य बताकर, उसकी पुष्टि करता था। इसके अतिरिक्त कुछ अपने सूबे की तात्का- 
लिक बाते भी उसमें थी। यह सम्मेलन काग्रंस के विशेष अधिवेशन से चन्द दिन पहले 
ही हुआ। म॑ जहाँ तक जानता हूँ, यह पहला ही सम्मेलन थ। जिसमे किसी प्रान्त के 
प्रतिनिधियों ने असहयोग के समर्थन में बाजाब्ता प्रस्ताव पास किया। जब हमलोग 
प्रस्ताव के रूप पर विचार करने लगे तो बाबू ब्रजकिशोरप्रसाद ने पजाब की घटनाओं और 
खिलाफत-सम्बन्धी शिकायत के अलावा असहयोग के कारणीो मे स्वराज्य-प्राप्ति को भी 
जुड़वा दिया। यह उस समय, विशेषकर हमको, खटका। अभी तक हमने यह समभ 
रखा था कि यह असहयोग थोड़ दिनों के लिए ही होगा; जैसे चम्पारन का काम पूरा 
करके हम फिर अपने-अपने धर्म में लग गये थे वेसे ही इसको भी पूरा करके पंजाब ओर 
खिलाफत के सम्बन्ध मे इन्साफ करा लेगे तथा फिर अपने-अपने धन्धों में लग जायेंगे। 
हम यह समभते थे कि स्वराज्य-प्राप्ति बहुत कठिन हैं; उसके लिए एक बार असहयोग 
शुरू कर देने पर शायद सारी जिन्दगी असहयोग करते ही बितानी पड़ । इसके लिए 
सम्मेलन के पहले तक-मंत्ते नहीं सोचा था और न तैयार ही था। पर सम्मेलन ने जब 
यह प्रस्ताव मजूर कर लिया तो प्रस्ताज्ञ की पूति में चाहे जितना समय लगे, असहयोग 
करते रहने का निश्चय करना हौ पड़ा । 

बहुत दिनो, के बाद जब गाधीजी से इस सम्बन्ध मे बातचीत हुई तो उन्होंने समझा 
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दिया कि देखने में खिलाफत और पंजाब की बातें यद्यपि छोटी मालूम होती है तथापि 
ब्रिटिश गवर्नमेंट उनको तबतक नही मान सकेगी और न हमारे चाहने के अनुसार न्याय 
दे सकेगी जबतक वह हमारे हाथो में अधिकार सौपने के लिए तैयार न होगी । इसलिए 
स्वराज्य-प्राप्ति की बात लगा देने से हमने अपनी माँग को ब्रिटिश गवर्नमेंट के लिए ज्यादा 
कठिन नही बना दिया, बल्कि अपने लिए तथा देश के लिए उसे अधिक व्यापक और व्याव- 
हारिक बना दिया। उस समय म॑ पृज्य ब्रजकिशोर बाबू की दूरदर्शिता और व्यावहारिकता 
का और भी कायल हो गया । 

बिहार-सम्मेलन के बाद ही, और कांग्रेस के विशेष अधिवेशन के पहले ही, गृजरात 
में भी प्रान्तीय सम्मेलन हुआ। उसने भी असहयोग का समर्थन किया। मेँ कलकत्ता 
के विशेष अधिवेशन में शरीक न हो सका; क्‍योंकि ठीक उन्हीं दिनों उस बड़े मुकदमे की 
बहस चल रही थी, 6जसमे हमारे पक्ष की ओर से पंडित मोतीलालजी नेहरू बहस करने- 
वाले थे; पर उस समय कलकत्ता के दूसरे बैरिस्टर मिस्टर न्‌ृपेन्द्रनाथ सरकार--जो पीछे 
एडवोकेट-जेनरल और वाइसराय-कौसिल के सर एन० एन० सरकार के नाम से प्रसिद्ध 
हुए--बहस कर रहे थे और म॑ उनकी मदद कर रहा था । 

देशबन्धु दास दूसरे पक्ष की ओर से बाद को बहस करनेवाले थे; पर वहाँ जा 
कुछ फैसला हुआ उससे में पूरा सहमत था; क्‍योंकि वही फैसला हमने बिहार-सम्मेलन में 
कर लिया था। अब निश्चय हो गया कि मेरे लिए शायद यही आखिरी मृकदमा होगा । 
कलकत्ता-अधिवेशन के कुछ बाद तक मुकदमे की बहस चलती रही। पर अक्टूबर का 
आरम्भ होते ही मृकदमे से फूसंत मिल गई। अब में असहयोग के काम में लग गया। 
कांग्रेस के बाद भी अखिलभारतीय काँग्रेस-कमिटी की बेंठक हुई, जिसमें असहयोग-सम्वन्धी 
प्रचार का निश्चय किया गया। म॑ पंडित मोतीडाल नेहरूजी के साथ ही उस बैठक में 
गया था। वहाँ जो कार्यक्रम निश्चित हुआ, लौटकर उसीके अनुसार काम करने लगा । 


नवों अध्याय 


१९२० के नवम्बर में, नये विधान के अनुसार, कौसिलों के लिए चुनाव होने- 
वाला था । कलकत्ता-काग्रेस के बाद काग्रे सवाले सभी जगहों में चुनाव के लिए उम्मीदवार 
होने से बाज आये । मैंने तो उसके पहले ही विचार छोड़ दिया था। इस सम्बन्ध में 
परचों के जरिये और जहाँ-तहाँ सभा करके खूब प्रचार किया गया। लोगों को वोट देने 
से भी मना किया गया । बिहार में इसका नतीजा यह हुआ कि उम्मीदवार के बिना कोई 
जगह खाली न रही; मगर वोट देनेवाले बहुत ही कम शरीक हुए । एक तो इस प्रकार का 
पहला चुनाव था, इसलिए इसमे शायद कम लोग वोट देते ही। पर कांग्रेस के प्रचार से 
जो वोट देते भी उनमे से भी बहुतेरे कम शरीक हुए। इसलिए, जब कभी कॉौंसिल के 
मेम्बर की बात होती तो यह सचाई के साथ कहा जा सकता था कि ये छोग देश के 
राच्चे प्रतिनिधि नहीं है । लिवरल दल के लोगों से कांग्रेस का यहाँ पर खुल्लमखुल्ला मत- 
भेद और विरोध हो गया । उन लोगों ने केवल चुनाव में ही हिस्सा न लिया, बल्कि चुनाव 
के बाद नये विधान के अनुसार जो मत्रिमंडल बने उनमे भी आ शरीक हुए। इस तरह वे 
नये विधान को सफल बनाने में, जहाँतक उनसे हो सकता था, कोशिश करने लगे । यद्यपि 
कांग्रेस के विशेष अधिवेशन में असहयोग का कार्यक्रम स्वीकृत हो चुका था तथापि एक बड़ा 
दल था जो उसे स्वीकार नही करता था। वह दल वाषिक अधिवेशन का, जो दिसम्बर 
में नागपुर में होनेवाला था, इन्तजार कर रहा था--कि वहाँ पर इसे नामंजूर करा दिया 
जायगा । बात यह थी कि इस कार्यक्रम को लोग पूरी तरह समझते नहीं थे, इसलिए 
इसे बेकार मानते थे। यह अक्सर सुनने में आता था कि इससे ब्रिटिश गवर्नमेट पर कोई 
असर नही पड़ सकता । साथ ही, यह भी कहा जाता था कि लोग इसे मानेंगे नही, अगर 
मानेगे भी तो कई बातों से उनका ही नुकसान होगा, ब्रिटिश गवर्नमेंट का नहीं। इसी 
बात के आधार पर बतलाया जाता था कि सारा कार्य क्रम निष्फल होगा । 

सरकारी खिताबों को छोड़ने के सम्बन्ध में कहा जाता था कि एक तो ये उपा- 
धियाँ जिन लोगों को दी गई है वे ऐसे वर्ग के है जो काग्रेस से प्रायः हमेशा ही अलग 
रहे हैं, अत: वे इस बात को नही मानेगे; दूसरे यदि इक्के-दुक्‍्के कुछ लोगों ने अपने खिताब 
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वापस भी कर दिये तो इससे ब्रिटिश गवर्नमेंट का कुछ बनता-बिगड़ता नही । बात यह 
थी कि सारे प्रोग्राम की तह में यह निहित था कि या तो उससे ब्रिटिश गवर्नेमेंट का 
रोब और दबदबा इस देश में कम हो जाय या जो लोग छोटी-छोटी चीजों के लिए 
गवर्नमेंट पर भरोसा करते हैं वे उसे छोड़कर आत्मनिरभरता सीखें--लोगों के दिल में 
जो ध।क जमी हुई है वह किसी तरह कम हो जाय; वे निर्भकता-पूर्वक स्वतंत्र विचार 
करना सीखे--वनेमेंट की तरफ से मूह मोड़कर जनता की ओर मुंह फेरे। यह बात 
सच है कि खिताब थोड़े ही लोगों ने छोड़े; पर जनता में जो उनके विरुद्ध प्रचार 
हुआ उसका फल यह हुआ कि उनके लिए छोगों के दिल में जो आदर था वह घट गया । 
इसका अर्थ यह नही है कि किसी के दिल में खिताबो के लिए आदर नहीं रह गया य। 
इनको पाने का अब कोई प्रयत्त नहीं करता। कुछ लोग तो ऐसे थे ही जो इनका 
आदर करते रहे और इनके पाने की अभिलापा से ब्रिटिश गवरनेमेट को खुश करने के 
प्रयत्न में लगे रहे । पर जनसाधारण में उनके प्रति विरोध नहीं तो उपेक्षा का भाव 
अवश्य फल गया । कही-कही तो उपाधिधारियो के प्रति लोगो ने दुव्यंवहार भी किया । 
पर यह दुव्युंबहार कार्यक्रम का अंग नहीं था। कार्यक्रम तो इतना ही था कि ब्रिटिश 
गवर्न॑मेट की दी हुई प्रतिष्ठा को लोग प्रतिग्ठा न समझके। इस विषय मे पूरी सफलता मिली । 
मेरा विचार है कि असहयोग-कार् क्रम के दूसरे अगो से इसी में अधिक सफलता मिली; 
क्योंकि औरो के सम्बन्ध में पीछे जाकर कुछ मतभेद हुआ भी, पर इस सम्बन्ध में कभी कोई 
मतभेद नहीं हुआ। उपाधियों को ओर उपेक्षा-भाव दिन-दिन बढत। ही गया । 

कोसिलो के सम्बन्ध मे बहुत मतभेद था, क्योकि राजनीति से सम्बन्ध रखने वाले 
लोग समझते थे कि कौसिलो में शरीक होकर अगर मंत्रिपद लेकर हम जनता की भलाई 
न कर सकेंगे, तो कम-से-क्रम कौसिलों में रहकर ब्रिटिश गबतमट क्री कट चाल से देश 
को कुछ ह॒द तक बचा सकंगे। लिवरल दल के लोग--और वहुतेरे दूसरे लोग जो किसी 
दल में नही थे या किसी नये दल में शरीक हो गये थे--पहले बिवार के थे। व ही 
लोग पहले चुनाव मे और चुनाव के बाद मत्रिमडइल में शरीक हुए। जो लोग काग्रेस 
के अन्दर रह गये थे वे यह कहते थे कि चुनाव मे अगर कोई शरीक न हुए और कौसिडो 
की कुरसियाँ सब-की-सव खाली रह जायें, तो हम इस प्रकार के वहिप्कार को एक प्रकार 
से सफल मान सकते हे । पर ऐसा न तो इस चुनाव मे हुआ, न कभी होनेवाला हैं । 
इसलिए, जब देश के कुछ लोग--चाहे कितने ही। कम आदमियों के वोट से सही--चुने 
जाकर कौसिलो की जगह को भर देंगे और वहाँ कान करेगे तब गवर्नमेट कह सकेगी कि 
वहिष्कार तो हुआ ही नही, और संसार भी इसी बात को मानेगा। इसलिए कोसिलो 
के चुनाव में भाग लेकर इस प्रकार के सुधार को काम में लानेवाले लोगो को हरा देना 
चाहिए; तभी अपनी मर्जी के मताबिक काम करके ससार को दिखला सकते है कि यहाँ 
देश के सच्चे प्रतिनिधि हम हे । पर इस बार का चुनाव तो हो चुका। और, जब्तक 
फिर तीन वर्षो के बाद दूसरा चुनाव न आ जाय, इसका महत्त्व कम हो गया ॥ पर आगे 
चलकर इस सम्बन्ध मे आपस में बड़ा मतभेद हो गया । 
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वकालत-बै रिस्ट्री छोड़ देने और अदालतों से असहयोग करने के सम्बन्ध मे भी 
ज्यादा बहस न रही; क्‍योंकि कोई यदि न छोड़ता और इसका विरोध करता तो जनता 
सभभ बैठती कि इसकी सारी बहस स्वार्थ वश हं--चकि यह खुद वकालत छोड़ने पर तेयार 
नही है, इसलिए इस कार्यक्रम के विरुद्ध बाते बधार रहा हे । बहुत बड़ -बड़ लोगों ने 
काम छोड़ने के बाद ही इस कार्यक्रम में भाग लेना मुनासिब समझा । इसका एक नतीजा 
तो थह हुआ कि सारे देश में बहुतेरे लोग--जों पहले से सार्वजनिक काम किया करते थे 
या जिनको लोग वकालत और बैरिस्ट्री मे उनकी नामवरी के कारण जानते थे--अपना 
सारा समय देकर असहयोग के काम में लग गये । इसका जनता पर बहत बड़ा प्रभात्र पडा । 
उस समय तक सब लोगो के सामने यह साफ नहीं था कि कितने दिनों तक के लिए अपना 
पेशा छोड़ना है । बहुतेरे लोग तो उत्साह मे आकर शरीक हा गये । महात्माजी ने यह कह 
दिया कि देश ने कार्यक्रम को यदि पूरा कर दिया तो एक वर्ष में स्वराज्य हम ले सकते 
है। बहुतों ने यह समभ लिया कि यह एक वर्ष के लिए ही कायं क्रम है, एक वर्ष के बाद 
तो स्वराज्य हो ही जायगा, फिर विशेष कुछ करना-धरता नही होगा ! महात्माजी की शर्त 
को लोग भूल गये, सोचने लगे कि ३१ दिसम्बर १९२१ तक दो स्व॒राज्य हो हो जायगा ! 
इसलिए बहुतेरे लोग जो आवेश में वकालत छोडकर आये थे, १९२१ के बाद आहिस्ता- 
आहिस्ता एक-एक करके फिर वकालत करने चले गये । इसमें उनका दोष भी बहुत नहीं 
था; क्योंकि बाल-बच्चो की परवरिश के लिए कोई दूसरा जरिया भी न था--उनकी 
अपनी और उनके घरवालों की जिन्दगी ऐसी बन गई थी कि वे दूसरा कोई काम करके 
गुजर कर भी नहीं सकते थे। तो भी, कुछ तो हमेशा के लिए इस काम में रह ही गये । 
और, बहुतेरे जो उस वक्‍त वापस चले गये, १९३० में फिर मौका आने पर आकर 
जुट गये । 

इस कार्यक्रम मे जनसाध[रण ने अदालतों में जान। नही छोडा; क्योंकि सम्पत्ति पर 
किसी प्रकार का आघात पहुँचते ही अदालत की शरण लेना जरूरी हो जाता है । लोग 
सम्पत्ति पर आघात बर्दाइत नहीं कर सकते थे । साथ ही, बेईमान लोग इस वहिष्कार से 
नाजायज नफा उठाकर अदालतो का वहिष्कार करनेवालो को नुकसान पहुँचाने से नहीं 
हिचकते थे | तो भी एक वर्ष तक तो .बहुत हद तक अदालतों का वहिष्कार ही चला। 
जो आमदनी सरकार को अदालतों के जरिये होती थी उसमे खासा कमी पड़ गई । एक वर्ष 
की बात मान कर बहुतों ने अपने दावे स्थगित कर रखे कि एक वर्ष के बाद देखा जायगा । 
जहाँ जनता में अधिक उत्साह था वहाँ पंचायतों का काम कुछ दिनों तक बहुत मजे में 
चला। दोनों पक्षों के लोग पंचायतों के फैसलो को मान लेते और उनके मुताबिक काम भी 
करते । पर कही-कही ऐसा भी देखा गया कि उन पंचायतों के सामने ऐसे-ऐसे दावे भी 
पेश कर दिये जाते जिनकी सुनवाई कभी अदालत में भी नही हो सकती थी । यदि पंचायत 
कुछ न कर पाती तो वे लोग उसकी, झिकायत करते । जो हो, इतना तो जरूर हुआ कि 
अदालतों का दवदवा भी बहुत कम हो गया । वकालत का पेश्ा, जिसकी बड़ी प्रतिष्ठा थी 
कुछ दिनो के ल्फिि, कम-से-कम अगर वहिष्कृत नहीं तो तिरस्कृत अवश्य हो गया था। 
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सरकारी और सरकार से सम्बन्ध रखनेवाले शिक्षालयों के विषय में सबसे ज्यादा 
मतभेद रहा । इस कार्य क्रम की तह में यह वात थी कि अंग्रेजी-शिक्षा ने देश की विचार- 
धारा को एकबारगी बदल दिया है । केवल विचार ही नहीं, हमारे दिमाग भी बदल गये 
हैं ! शिक्षा का माध्यम अंग्रेजी होने के कारण अपनी भाषाओं के साथ लोगों का सम्पर्क 
छूट गया है । इसके द्वारा ब्रिटिश ने हमारे ऊपर केवल राजनीतिक आधिपत्य ही नहीं, 
बल्कि मानांसक और नैतिक आधिपत्य भी स्थापित कर लिया है। शिक्षा-प्रणाली भी 
देश के हित के विचार से नहीं बनाई गई है । उसमें अधिक ध्यान इस बात पर दिया 
गया है कि उन शिक्षालयों के द्वारा ब्रिटिश राज्य का कारबार चलाने के लिए हिन्दुस्तानी 
कमंचारी तैयार कर लिये जायँ--जैसा मेकौले ने सोचा था कि शिक्षा के द्वारा ऐसे लोग 
तैयार किये जायेंगे जो शक्‍ल-सूरत में हिन्दुस्तानी रहते हुए भी अन्दर से अंग्रेजियत 
से भरे रहेंगे ! इसलिए, जबतक यह पद्धति न बदली जाय, दिमागी गुलामी नहीं छुट 
सकती । और, अगर दिमागी गुलामी नही छूटती तो राजनीतिक गुलामी भी नहीं छूट 
सकती ! प्रचलित पद्धति के विरोध में यह भी कहा जाता था कि यद्यपि इतने दिनों से 
अंग्र जी-शिक्षा दी जा रही थी तथापि अर्वाचीन समय में विज्ञान के द्वारा संसार को जो 
योरोपीय देशों की देन है, उतकतो--विशेषकर उस विज्ञान के असछी रूप को--यहाँ की 
शिक्षा-पद्धति में बहुत ही गौण स्थान दिया गया है; क्‍योंकि ब्रिटिश राज्य चलाने के लिए 
हिन्दुस्तानियों में उसके ज्ञानग की उतनी आवश्यकता नही थी, और यह भी हो सकता है 
कि उसमें हिन्दुस्तानी अगर पारंगत हो जायँगे तो यूरोप का--विशेष करके इंगलेड का-- 
औद्योगिक बातों में भी मुकाबला करने लग जायेंगे ! 

इस कार्यक्रम के विरोध में यह भी कहा जाता था कि यदि इन विद्या-सम्बन्धी 
प्रतिष्ठानों को, जिनका गवनंमेंट से सम्बन्ध था, छोड़ दिया जाय तो देश में शिक्षा का कोई 
दूसरा साधन नहीं रह जाता है; यदि देश इस कार्यक्रम को पूरा करे तो बच्चों को अशि- 
क्षित ही रह जाना पड़ेगा । कुछ लोग इस बात को भी मानने के लिए तैयार नहीं थे कि 
अंग्रेजों ने शिक्षा के द्वारा ही हम पर नंतिक और मानसिक आधिपत्य प्राप्त किया है । 
मुभे स्मरण है--उड़ीसा में महात्माजी के साथ में सफर कर रहा था। एक सभा में किसी 
वयोवद्ध सज्जन ने यह प्रश्न कर दिया कि आप इस शिक्षा की क्‍यों इतनी निन्‍दा करते 
है--क्या इस शिक्षा से लोकमान्य तिलक और आप-जजैसे लोग नहीं उपजे हें ? क्‍या 
यह सारा स्वराज्य-सम्बन्धी आन्दोलन इसी शिक्षा का फल नही है ? महात्मा 
जी ने इसका बड़ा सुन्दर उत्तर दिया । उन्होंने कहा कि में अपने बारे में तो नहों कुछ 
कहना चाहता; पर लोकमान्य तिलक का नाम लिया गया है, तो कौन कह सकता है कि 
उनका मस्तिष्क यदि अग्रेजी-शिक्षा के भार से दब न गया होता ओर देशी भाषा 
द्वारा ही उसे प्रस्फूटित-प्रफुल्लित होने का मौका मिला होता, तो वह और कहाँ तक 
पहुँच जाता । उदाहरण में उन्होंने कहा---“अगर विक्त,र करके देखा जाय तो लोकमान्य 
तिलक बहुत बड़े होने पर भी--आज की दुनिया के प्रचार-सम्बन्धी और उन्नति-सम्बन्धी 
सब साधनों के रहते हुए भी--उतना स्थायी और विस्तृत प्रसारवाला काम नहीं कर पाये 
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है जितना प्राचान काल के शंकराचाय अथवा हाल के कबीर और तुलसीदास कर गये है 
जिनकी कृतियाँ आज घर-घर में प्रवलित है । स्वराज्य-सम्बन्धी जो आन्दोलन हुआ हैं, 
वह और भी कही अधिक जोरदार होता अगर देश इन दिमागी बन्धनों से मुक्त होता । 
बात यह है कि हम अभी तक जो कुछ करते आये है, वह सब एक प्रकार से यूरोप की 
नकल है । हमारी जैसा स्थिति हैँ उसमें हमको अपना रास्ता निकालना होगा और वही 
निराला होगा--इत्यादि ।” 

मैने इस कार्यक्रम क। भी मान लिया था। इसके अनुसार अपने धर के वच्चों को 
सरकारी स्क्ल-कालेज से हटा दिया था। उन्हें फिर कभी वहाँ जाने न दिया। 
इसका एक नताजा यह हुआ कि वे आज की स्वराजी सरकार के दफ्तरों में भी, किसी 
यूनिवर्सिटी की छाप न रहने के कारण, कोई नौकरी चाहें भी तो नही पा सकते ! पर 
मेरे दिल में कुछ-न-कुछ शक तो जरूर रह गया था। वह शक उपरोक्त भाषण के सुनने के 
बाद से बिल्कुल दूर हो गया। इसके पहले मैने राष्ट्रीय शिक्षा के प्रचार मे भाग लेना 
प्री तरह आरम्भ कर दिया था। बिहार मं राष्ट्रीय महाविद्यालय, राष्ट्रीय विद्यापी5 और 
अनेकानेक विद्यालय तथा पाठशालाएं कायम करने-कराने में ओर हजारो विद्याथियो 
को स्कल-कालेज छोड़ देने में प्रोत्साहन भी दिया था। पर मस्तिप्क और हृदय के एक 
कोने में अविश्वास की थोड़ी-सी मात्रा अपना स्थान रखती थी । वह उड़ीसा में ही दूर 
हुईै। अब जितना सोचता हूँ, महात्माजी की इस सम्बन्ध को दूरदर्शिता और गहरी सूझ 
का कायल अपने को मानता हु । आज हमको स्वराज्य प्राप्त है और देश का भाग्य- 
निर्णय हमारे हाथो मे हैं, तो भी हम अपनी शिक्षा और दिमागी बन्धनों के कारण यूरोपीय 
असर से अहुग नहीं हो सके हे ! आज भी हमारे सामने किसी चीज के नापने के लिए 
अगर कोई भी मापदड है तो वह यूरोपीय मापदड है ! इसका अर्थ यह 'नही है कि हमको 
खामख्वाह कोई दूसरा मापदड रखना ही चाहिए। इसका अर्थ इतना ही हैं कि आज तक 
हम इतने जकड़बन्द है कि दूसरे मापदड की वात हम सोच ही नहीं सकते ! 

उदाहरण के लिए, विधान की बात ले लीजिए। आज हमको पूरा अधिकार 
हैं कि हम चाहे जो भी विधान बनाना चाह, बना सकते है । पर हमने जो मसौदा तैयार 
किया हैं उसमे पश्चिमी विधानों की ही नकरू की है ! उसमे कोई ऐसी विशेष बात नही 
है जिसके सम्बन्ध में हम कह सके कि संसार के लिए हम यह एक नई चीज दे रहे है । एक 
ही विषय को ले लीजिए। प्रजातत्र की बात हम मानते है । हमने सोचा है कि प्रौढ़- 
मताधिकार जरूरी है, जिसका अर्थ यह होता है कि विधान में मूर्ख और विद्वान, साथ 
और चोर, सुचरित्र और कुचाली, दोनों के मतों की एक ही कीमत है ! इतना ही नही, जो 
प्रतिनिधि चुनकर हमारी व्यवस्थापिका-सभाओ में भेजे जायंगे, और जिनपर देश के शासन का 
भार होगा, उनमें भी कोई विशेषता नही होनी चाहिए ! कोई आदमी चाहे कितना भी 
अथाग्य क्यों न हो, वह अयोग्यतर चाहे अशिक्षा के कारण हो अथवा चरित्र-हीनता के 
कारण, चुने जाने का और जनता के प्रतिनिधित्व का हक रखता है ! हम चाहते है कि 
देश की उन्नति हो, सर्वोदय हो; पर क्या इसके लिए विद्या और चरित्र दोनों की जरूरत 
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नही है ? अगर है तो उसके लिए हम विधान में कोई विशेष स्थान नहीं दे रहे है; क्योंकि 
परिचिमी विधानों में इसका कोई उदाहरण हमको नहीं मिलता । यदि हम कोई चीज 
ऐसी निकालते, जिसमे विद्या और चरित्र - और विद्या से भी अधिक चरित्र--को देश 
के शासन मे विशेष स्थान मिलता, तो यह हमारी एक देन होती। पर अभी तक हम 
कुछ नही सोच पाये हैं; क्योंकि हमारे दिमाग आधुनिक विचारों से--जो पश्चिमी विचारों 
के प्रतिविम्ब मात्र हु--इतने प्रभावित और दबे हुए है कि उनके बाहर हमारी आँखे देख 
नहीं सकती, हमारे विचार जा नहीं सकते ! इसमें हमारा दोष नहीं है; क्‍योंकि यह 
हमारी शिक्षा का फल है ! 

एक दूसरी छोटी-सी बात ले लीजिए । आज जहाँ-कही जाइए, लोग प्रगति की 
बातें किया करते है । कोई लेखक और कवि है, तो उसको प्रगतिशील अथवा प्रतिगामी 
का विशेषण दे दिया जाता है । उस्ती तरह, कोई राजनीतिक क्षेत्र में काम करनेवाला 
हैं, तो उसे प्रगतिशील अथवा प्रतिगामी अथवा प्रतिक्रिपावादी कह दिया जाता है । 
और, यदि थोड़ा विचार करके देखा जाय तो, यूरोपीय विचारों से जो लोग सहमत नहीं 
है वे प्रगतिशील नहीं, प्रतिगामी है--इत्यादि-इत्यादि । अर्थात्‌--प्रगति का मापदंड हमने 
वही मान लिया है जो यूरोप ने माना है। जितने भेद-विभेद यूरोपीय विचारों में 
पैदा हुए है उत सबका प्रभाव हमारे विचारों पर भी पड़ गया है । इसलिए, भारतीय 
प्राचीन विचार तो सव-का-मत्र प्रतिगामी हैं ही | पर जो यूरोपीय मापदंड से प्रगतिगील 


न्छै 


भा है उतमे भी विभेद हैं--कोई प्रगतिशीठ और कोई प्रतिगामी ! क्या प्रगति का 


दूसरा कोई मापदड नहीं हो सकता ” यदि हो सकता है, तो कप्रा हम उसे मानने के लिए 
तैयार है ” नही ! हमारी शिक्षा ही हमको अयोग्य बना देती है, हम दूसरा मापदड काम म॑ 
नही ला सकते ! 


दसवा अध्याय 


नागपुर-कांग्र स के पहले महात्माजी ने अलीवन्धुओ के साथ दौरा शुरू किया। कौसिल 
का काम हो चुका था। अब विशेषकर कालेजों से विद्याथियों के निकलने का ही काम 
चल रहा था। वह जहाँ जाते थे, असहयोग की सभी बाते समभाते थे । इसी यात्रा में 
वे दृश्य देखे जाने लगे जो आगे चलकर गांधीजी के सभी सफरों मे देखने में आये । बहुत 
बड़ी-बड़ी सभाएँ, रास्ते-रास्ते में लोगों का जमघट, एक-एक दिन में कई सभाएँ ! 
दिसम्बर में बिहार भी वह पहुँचे । कई जिलों में गये । में उनके साथ फिरा । इसी समय 
उन्होंने राष्ट्रीय विद्यालय खोलने का आदेश दिया। पटना में राष्ट्रीय विद्यालय खोला 
गया। बिहार भर में बडी हलचल थी। एक दिन सरकारी पटना-कालेज के बहुत-से 
विद्यार्थी निकलकर हमारे पास चले आये । उनको लेकर महाविद्यालय खोल दिया गया । 
इससे चन्द दिन पूर्व ही इंजीनियरिद्ल स्कूल के छात्र स्कूल छोड जुलूस बनाकर मजहरुल- 
हक साहब के घर पर पहुँच गये थे । जहाँ आज-कल सदाकत-आश्रम है वहाँ उन दिनों आस- 
पास दूर तक कोई बस्ती नही थी । सडक के किनारे-किनारे आम के बगीचे ही थे, जो बहुत 
दूर तक फैले हुए थे। रात में वहाँ आना-जाना खतरे से खाली नहीं समभा जाता था । 
उन्ही में से एक बगीचे में एक छोटा-सा मकान था जिसके मालिक को मजहरुलहक साहव 
जानते थे । उसकी अनुमति लेकर वह लड़कों के साथ वही जा रहने लगे। इस तरह सदाकत- 
आश्रम की स्थापना हुईं। हमलोगों ने चम्पारन मे कुछ रुपये, एक विद्यालय खोलने के 
लिए, जमा किये थे। में ऊपर बता चुका हूँ कि गाधीजी ने हमारे कालेज खोलने के प्रस्ताव 
को नापसन्द कर दिया था, इसलिए वह काम बन्द हो गया था ; पर रुपये अभी पड़े 
हुए थे। उन्हीं रुपयों से, और कुछ ऐसे यूवक्र तथा उत्साही लोगो को साथ लेकर जो 
राष्ट्रीय विद्यालय में काम करने के लिए तैयार थे, हमने राष्ट्रीय महाविद्यालय खोल दिया । 
उसमे पुरानी पद्धति से प्राय. उन्ही विषयों को, जो सरकारी कालेजों मे पढाये जाते थे, 
हमने भी पढ़ाना शुरू कर दिया । इस बात पर भी बहुत लोगो का जोर था कि हमको 
विद्यार्थियों की परीक्षा लेनी चाहिए। उनका कहना था कि बहुत-से विद्यार्थी, जो स्कूल, 
कालेजों को छोड़कर निकले हैं, अपने लिए परीक्षा का प्रबन्ध न देखकर निराधार हो 
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जायँंगे; इसलिए हमको स्कूल और कालेज भी खोलने चाहिए, और साथ ही, परीक्षा 
लेनें तथा इन सबको सम्बद्ध करने के लिए परीक्षा लेनेवाली युनिवर्सिटी-जैसी' संस्था 
भी खोल देनी चाहिए । मेरा इसमें बहुत उत्साह नहीं था। मेरे दिल मे यह डर होता था 
कि इतने लोग, जो प्रायः जोश की लहर में बहकर स्कूल-कालेज छोड़ रहे है, एक तो बहुत 
दिनों तक ठहरेगे नही और दूसरे हम उनके लिए पर्याप्त प्रबन्ध भी नहीं कर सकेगे । हमारे 
विद्यालय में पढ़े हुए छात्रों को नौकरियाँ भी नही मिलेगी । आगे चलकर यह एक बड़ी 
समस्या हो जायगी। इसलिए, यद्यपि मैने कार्यक्रम को मान तो लिया और उसके 
मुताबिक काम करना भी शरू कर दिया, तथापि वह पूरे विद्वास के साथ नहीं । 

जब गांधीजी पटना आये, मते उनसे उसी समय कह दिया था कि विद्यालय तो 
खुल गया, और कुछ दिनों तक उसको चला ले जाने के लिए हमलोगों के पास पैसे भी 
मौजूद है; पर पीछे पैसों की दिक्कत होगी, इसलिए मे नहीं कह सकता कि म॑ कहाँ से 
पैसे जमा कर सकूगा। गांधीजी ने उप्ती वक्त कहा था कि पैसे के लिए चिन्ता मत 
करो, पैसे कहो-न-कही से आ ही जायेंगे, काम ठीक तरह से चलना चाहिए। अभी तक, 
साव॑ंजनिक काम के लिए, बिहार में चन्दे से कभी बहुत रुपये जमा नहीं किये गये थे । 
मेने भी किसी काम के लिए पैसे जमा कर बिहार में कोई काम नही किया था । पर मभे 
एक-दो बातें मालूम थी जिनसे में बहुत डरता था। नागपुर-काग्रेस के पहले, काग्रेस का 
एक नियम था जिसके अनुसार हर-एक प्रान्त को अखिलभारतीय कांग्रेस-फकमिटी का खर्चे 
चऊाने के लिए हर साल एक रकम देनी पड़ती थी। बिहार को भी शायद पन्द्रह सौ 
हर साल देना पड़ता था । पर यह रकम कभी पूरी अदा नहीं होती थी ! बहुत तकाजा 
होने पर कुछ बड़े-बड़े लोग सौ-दो-सौ चन्दा करके भेज दिया करते थे। तो भी बडी रकम 
हमेशा बाकी ही रहती थी । कलकत्ता से पटना आ जाने के बाद में प्रान्तीय काग्रे स-कमिटी 
का सहायक मंत्री हो गया था। में जानता था कि इस रकम के अदा करने में कितनी दिक्कत 
होती थी। दूसरी बात, जिसने मुझे डरा दिया था, यह थी कि पहले-पहल जब बिहार 
( पटना ) में कांग्रेस का अधिवेशन ( १९१२ में ) हुआ तब खर्च के लिए स्वागत-समिति 
काफी रुपये जमा नही कर सकी थी । उसके स्वागतमन्त्री श्री सबच्चिदानन्द सिनहा को 
बड़ी परेशानी उठानी पड़ी थी। इसलिए, जब एक नियमित रूप से प्रतिमास विद्यालय 
का खर्च चलाने को बात आती थी तब में घबराता था, इस काम को उठाना नहीं चाहता 
था । परन्तु महात्माजी के कहने पर मैने साहस करके इस काम को भी शुरू कर दिया। थोड़े 
दिनों के बाद महात्माजी का तार मिला कि वह फिर आ रहे है और इसी मौके पर 
विद्यापीठ की स्थापना की जाय । रुपये के सम्बन्ध में सूचना मिली कि वह एक अच्छी रकम 
साथ ला रहे है । वात यह थी कि महात्माजी बंगाल से भरिया आये थे। वहाँ साठ-सत्तर 
हजार की रकम कोयल।-खान के मालिकों ने उनको दे दी थी। वह रकम उन्होने विद्या- 
पीठ चलाने के लिए हमको दे दी। अब, पैसे मिल जाने के बाद, कम-से-कम कुछ दिनो 
के लिए, हम पैसे के सम्बन्ध में निश्चिन्त हो गये हमछोगों ने खुभी-खशी विद्यापीड 
भी कायम कर लिया । 
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कांग्रेस का सालाना जल्सा दिसम्बर के महीने में, वडे दिन की छुटिटयों म, हुआ 
करता था। १९२० का अधिवेशन नागपुर में होनेवाला था। वहाँ बड़ी धूम्राम से 
अधिवेशन हुआ । काग्रेस के नियम के अनुसार प्रतिनिधियों की संख्या पर कोई रोक 
नही थी । इसलिए जिस सूबे से जितने प्रतिनिधि भेजे जा सकें, आ सकते थे। असहयोग 
का कार्यक्रम, कलकत्ता के विशेष अधिवेशन में, पास हो चुका था। पर नागपुर में उसपर 
फिर से बहस होनेवाली थी। इसलिए, प्रतिनिधियों की संख्या नागपुर-अधभिवेशन में, 
मैं समझता हूँ, इतनी थी जितनी किसी भी दूसरे अधिवेशन में नहीं। बहुत बहस के 
बाद अन्त मे असहयोग फिर से पास हुआ। में सर्दियों में अक्सर बीमार पड़ जाया करता 
था। इस वर्ष भी, गांधीजी के साथ चन्द दिनों बिहार में सफर करने के बाद, बीमार 
पड़ गया था। अत. नागपुर-काग्रेस में सम्मिलित न हो सका था। जैसा ऊपर कह 
चुका हूँ, असहयोग के कार्य क्रम में एक विषय ऐसा था जिसके सम्बन्ध में काफी मतभेद 
था। पर एक प्रकार से चुनाव हो जाने के कारणा, कम-से-कम दो वर्षों के लिए---जब- 
तक चुनाव फिर न आवे, अब वह मतभेद महत्त्व नही रखता था। इससे कार्य क्रम के 
स्वीकृत होने में आसानी हुई थी। काग्रेंस के बाद असहयोग का प्रचार बहुत जोरों के 
साथ सारे देश में होने लगा। कांग्रेस के लिए जो नया विधान बना उसका तथा चरखे 
और खट्टर का प्रचार भी साथ-साथ होने छगा। अनेकानेक राष्ट्रीय शालाएँ खुल गई । 
जहॉ-तहाँ विद्यापीठो की स्थापना हो गई। पंचायतें आपस के झगड़े फैसक करने लग 
गई । जहॉ-तहाँ शराबबन्दी का प्रचार भी होने लगा। अद्भुत उत्साह था। सकल 
और कालेज के विद्यार्थी बड़ी संख्या में निकल आये । कुछ तो राष्ट्रीय शालाओं में शिक्षा 
पाने लगे । बहुतन्से लोग प्रचार के काम में भी लग गये । इसी प्रकार बहुतेरे कानून- 
पेशा लोग भी--जिनमें वकील, मुख्तार, बेरिस्टर इत्यादि सभी दर्जे के लोग थे--.इसी काम 
में जुट गये । बिहार में, जहाँ पहले शायद गिनती के लिए दो-चार आदमी भी अपना 
सारा समय देकर देश का काम नहीं कर रहे थे, अचानक हजारों आदमी ऐसे निकल आये 
जो अपना सारा समय इसी काम में लगाने लगे। नतीजा यह हुआ कि सारे सूबे के 
कोने-कोने में काम करनेवाले पहुँच गये । वे लोग असहयोग के सन्देश के साथ-साथ 
स्वराज्य, खादी और शराबबन्दी का सन्देश भी गॉव-गाँव तक पहुँचने लगे। मै समझता 
हँ कि उस साल गायद ही कोई गाँव ऐसा बचा होगा जहाँ कांग्रेसी कार्यकर्ता न पहुँचा 
हो --जहाँ गांधीजी का नाम और काग्रेस का सन्देश न पहुँचा हो । न्‍ 

मैं सारे सूबे का दौरा करने लगा। पहले चन्द जिलों से ही सम्बन्ध था। पर इस 
वर्ष ( १९२० में ) सारे सूबे के प्राय. सभी सवडिवीजनों में मैं गया । अनेकानेक थानों में 
पहुँचा । बहुतेरे गाँव तो सफर में आ ही गये । इसी तरह सारे सूबे से परिचय हो 
गया । जहाँ-कही में जाता, बड़ी-बड़ी सभाएँ होती । मैं पहले बहुत भाषण करने का 
आदी न था, पर इस वर्ष में इतने भाषण करने पड़े कि अब जबान खुल गई--घंटों भाषण 
करने की आदत पड गई । उन छिनों दस-बीस हजार आदमी की सभा अक्सर हो जाया 
करती । अभी उस समय तक लाउड-स्पीकर प्रचलित नहीं हुआ था। इसलिए बड़ी-बड़ी 
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सभाओं में अपनी आवाज पर ही भरौसा करना पड़ता । मै पाँच हजार तक की सभा में 
बिना परिश्रम महसूस किये ही बोल सकता था । दस हजार से अधिक होने पर परिश्रम 
पड़ता । बीस के ऊपर जाने पर म॒श्किल हो जाती, आठ-दस मिनट से ज्यादा नहीं बोल 
सकता । महात्माजी अली-भाइयों के साथ धक्षारे देश का चक्‍कर लगा रहे थे । बिहार से 
जाने के बाद वह और सूबों में भी सफर करते रहे। कुछ दिनों के बाद वह उड़ीसा 
पहुँचे। वहाँ में भी उनके साथ हो लिया। वहाँ से ही वह अखिलभारतीय कांग्र स- 
कमिटी की बैठक में शरीक होने के लिए विजयवाड़ा गये । में भी साथ-ही-साथ गया। 
रात में लोग चलती रेलगाड़ी के भी दशन किया करते ! जिन स्टेशनों पर गाड़ी नहीं 
ठहरती थी उनमे भी हजारों की तादाद में लोग दर्शनों को जुट जाते, चलती गाड़ी को ही 
देखकर संतोष कर लेते । दिन को रेलवे-लाइन की बगल में लोग खड़े रहते, चलती 
गाड़ी को देखकर ही सब्र करते। मूभे यह सब देखकर तुलसीदासजी का वह वर्णन याद 
आ जाता, जो उन्होंने श्रीरामचन्द्रजी की वनयात्रा का किया है । विजयवाड़ा में निश्चय 
किया गया कि तिलक-स्वराज्य-फण्ड के लिए एक करोड़ रुपये तीस जून तक जमा कर 
लिये जायें; कांग्रेस के मेम्बर और चरखे भी कम-से-कम दस-दस लाख कर लिये जायें । 
अपने सूबे से बाहर जाने का यह मेरे लिए पहला ही अवसर था। महात्माजी बड़ी 
सार्वजनिक सभाओं के अलावा स्थानीय कार्यकर्त्ताओं से जिस प्रकार मिलते और बातें करते, 
वह नजदोक से इस आन्दोलन म फिर से देखने को मिला । चम्पारन में उनकी कार्यशक्ति 
और परिश्रम को देखकर हम चकित रहते थे। पर वहाँ का सारा काम बिना किसी 
सार्वजनिक सभा के ही हुआ था। अब तो कायेकर्त्ताओं से बाते भी होती तो वह भी एक 
सावेजनिक सभा का ही रूप धारण कर लेतो । इसमें और उसमें बहुत अन्तर था, पर 
महात्माजी की कार्य-पद्धति एक थी--उसका रूप मात्र बदला था। वह ब्रिटिश गवनेमेट 
की शिकायत जोरदार छाब्दों मे किया करते थे। कही-कही उन्होने उसे शैतानी सल्तनत 
भी कहा था। गवनंमेट की ओर से जहाँ-तहाँ वाधा भी पड़ती । बहुतेरे लोग गिरफ्तार 
भी हुए---खासकर दाराबबन्दी के लिए। पर दो बातों की बड़ी ताकीद थी-एक तो 
यह कि अहिसा पर खूब जोर दिया जाय ताकि कही बलवा-फसाद न होने पावे, दूसरे यह 
कि अभी अपनी तरफ से कोई कानून तोड़ने का काम न किया जाय। लोग अपने 
उत्साह में इस बात पर बहुत जोर दिया करते थे. कि अब कानून तोड़ने का हुक्म दिया 
जाय । पर महात्माजी अभी रोकते जा रहे थे। विजयवाड़ा की सभा के बाद जो 
कार्य क्रम वहाँ स्थिर किया गया, उसको पूरा करने में हमलोग रूग गये---यह सोचने लगे 
कि जब यह काम पूरा हो जायगा तब सत्याग्रह शुरू किया जायगा। महात्माजी अभी 
सत्याग्रह नही करना चाहते थे; क्योंकि वह्‌ समझते थे'कि लोगों में यद्यपि उत्साह बहुत है 
तथापि लोगों ने अभी पूरा संयम नहीं सीखा हैं। उनको शायद इसका भी सन्देह था 
कि सत्याग्रह के कारण जो दमन होगा उसको अहिसात्मक रहकर लोग बरदाश्त कर 
सकेंगे या नही । इसीलिए अभी वह रोक-थाम लगे थे। दूसरी ओर उन्होने यह भी 
कह दिया था कि हमारे दिये हुए कार्यक्रम को अगर लोग पूरा कर दें तो एक साल के 
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अन्दर ही हम स्वराज्य ले सकते हैं । लोगों के दिल पर इसका भी बड़ा असर पड़ा था । 
शर्त को तो लोग भूल गये, पर ३१ दिसम्बर (१९२१) को अपने दिल में लोगों ने स्वराज्य- 
स्थापना के लिए नियत कर दिया ? ह 

मैंने देश” के नाम से एक साप्ताहिक कुछ दिन पहले पटना से निकाला था। उसके 
सम्पादक की जगह पर मेरा नाम छपता था--यद्यपि जब-तब लेख लिख देने के अलावा 
में और कुछ नहीं करता था। उसमें किसी संवाददाता का दिया हुआ एक पत्र या 
समाचार छपा जिसमें किसीको शिकायत थी। इस कारण उसने मभपर फौजदारी का 
मुकदमा चला दिया । मृके आरा के मजिस्ट्रेट की कचहरी में हाजिर होना पड़ा । दरयाफ्त 
करने पर मुझे मालूम हुआ कि वह शिकायत गलत और निराधार थी। इसलिए गलती 
मानकर माफी माँग लेने के सिवा मेरे लिए दूसरा चारा न था। पर यह प्रइन भी सामने 
आया कि इस वक्‍त मुझ-जैसे आदमी के माफी माँगने का सीधा अर्थ यह लगाया 
जायगा कि जेल से बचने के लिए मैने ऐसा किया है, जिसका बहुत बुरा असर दूसरे 
कार्यकर्त्ताओं पर पड़ गा। में इस अजमंजस और संकट में पड़ गया कि में अगर भूल नहीं 
स्वीकार करता हूँ तो यह असत्य आचरण होने के अछावा उस्त आदमी के साथ बड़ा 
अन्याय भी होगा जिसकी गलत शिकायत छप गई थी। मैने निश्चय किया कि चाहे 
जो भी अर्थ इसका लगाया जाय, मुझे सत्य बात ही कहनी चाहिए। इस निश्चय पर 
पहुँचने में मजहरुलहक साहब और बाबू ब्रजकिशोरप्रसाद ने मेरी सहायता की--मेरे दिल 
को मजबूत बनाया | में गांधीजी से सुना करता था कि सत्य से अगर देखने में क्षणिक 
हानि भी मालूम हो तो उससे घबराना नहीं चाहिए--इसका विश्वास रखना चाहिए कि 
अन्त में इससे लाभ ही होगा, नुकसान नहीं। मेने माफी माँग ली। पर साथ ही यह 
भी कह दिया कि मैं सत्य के आधार पर माफी माँगना चाहता हूँ, सजा से बचने के 
लिए नहीं । इसके बाद मुकदमा उठा लिया गया । बस वही यह बात खतम हो गई । 
मैने देखा कि कार्यकर्त्ताओं पर इसका कोई बुरा असर नही पड़ा | मुझे जो भय हुआ था वह 
निराधार था। 

विजयवाड़ा का कार्यक्रम, ३० जून तक, आंशिक रूप में पूरा हुआ। एक करोड़ से 
ज्यादा रुपये जमा हो गये । कांग्रेस-मेम्बरों की संख्या भी काफी हो गई। पर चरखे 
का काम अभी पूरा नही हुआ, पूरा हो भी नहीं सकता था; क्योंकि इस विषय के जान- 
कार बहुत थोड़े लोग थे। इसका कायंक्रम भी अभी पूरी तरह स्पष्ट नहीं था। जहाँ-तहाँ 
उत्साह में लोगों ने चरखे बनवाये, जो अन्त में किसी काम लायक नही निकले । सूत तैयार 
कराया गया; पर उसे बुनवाने इत्यादि का समुचित प्रबन्ध न होने और स्वयं सूत भी 
बुनने लायक न होने के कारण बहुत बरबाद गया । महात्माजी ने इस पर विज्ञेष जोर 
दिया था कि राष्ट्रीय स्कूलों में चरखे को मुख्य स्थान दिया जाय। उन्होंने तो यहाँ तक 
कहा था कि विद्यापीठों को भी, चरखे को ही केन्द्र मानकर, अपने सारे पाठ्यक्रम का 
निर्माण करना चाहिए । चरखे सभी राष्ट्रीय स्कूलों में जारी तो किये गये, पर वहाँ 
भी उनके शास्त्र के ज्ञान के अभाव में बहुत अगति न हो सकी, यह कायंक्रम निर्जीव-सा 
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ही रहा । विद्यापीठो के चलानेवाले अधिक करके शिक्षित-त्र्ग के ऐसे ही लोग थे जो 
पुस्तकी ज्ञान को अधिक महत्त्व देते थे । चरखे के प्रति न तो उनका विश्वास था और न 
उड्हें उसका ज्ञान । जहाँ कोई ऐसा शिक्षक मिल गया, जिसकी इसमे कोई विशेष दिल- 
चस्पी थी, वहाँ कार्यक्रम खूब चला । पर अधिकाश जगहों में यह कार्य क्रम रहा तो सही, 
पर निर्जीव होकर ही । जब रुपये हाथ में आ गये तब उनमें से एक अच्छी रकम लगाकर 
जहाँ-तहाँ खादी तैयार कराने का काम आरम्भ किया गया। ऐसे स्थानो मे, जहाँ के 
लोग चरखे को एकबारगी भूल नही गये थे, इसमें सफलता भी मिली और खादी बनने 
लगी । बिहार में यह काम अच्छा चछा । मे याद है कि एक महीन धोती, जो मुभेः 
चरखे के सूत की बनी बताई गई थी, महात्माजी के सामने मैंने पेश की। मौलाना 
मुहम्मद अली उसे देखकर बहुत खुश हुए । महात्माजी भी प्रसन्‍न थे। पर अब, जब म॑ 
सब बातों पर विचार करता और यह याद करता हैँ कि उसके कई वर्षो के बाद उस 
तरह का महीन सूत थोड़ी मिकदार में विहार में तैयार होता रहा, तो म॒ुभोे आज सन्देह 
होता हैं कि हम यह बतलाकर उस समय शायद ठगे गये थे कि खादी का काम अच्छा 
चलने लगा !' 

उस समय हिन्दू और मुसलमान, दोनों ही बड उत्साह के साथ, असहयोग में 
शरीक हुए। दोनो में, सभी कामों में, एक प्रकार की होइ-सी छग जाती । काग्रंस के 
अलावा सभी जगहो मे खिलाफत-करमिटियाँ भी कायम हो गई । बहुत उत्साह के साथ 
हिन्दुओं ने खिलाफत-क्रमिटियों को संगठित करने और पैस जमा करने में मदद दी। 
मसलमान तो काग्रेस में शरीक होते और मदद करते ही। ऐसा माऊम पडता था कि 
यह एकता कभी टटने को नहों । बहतेरे ऐसा विश्वास भा करने लगे थे। वकरीद का दिन 
एक्र ऐसा होता हैं जब, विशेयक्रर उत्तर-भारत में, गाय की कुर्बाती के कारण, हिन्दू और 
मुसलमान में रगड़ हो जाया करते । उस वर्ष जब बकरीद का दिन नजदीक आया तो 
सबको यह चिन्ता हुई कि इस एकता में कोई विघ्न न पडने पावे। गाधीजी, मौलाना 
मुहम्मद अली के साथ, बिहार म फिर दौरा करने आये । कई दिनो तक कई जिलो मे 
किरते रहे । सभी जगहों पर उनके और मौलाना के भाषण हुए। उन्होंने गाय की रक्षा 
मुसलमानों पर छोड़ दी । मुसलमानों की तरफ से एलान निकाले गये कि जहाँ तक हो 
सके, गाय की कुर्बानी न होनी चाहिए। इसका नतीजा यह हुआ कि उस सार वकरीद में 
इतनी कम गायो की कुर्बानी की गई जितनी शायद पहले कभी नडी हुई थी। इससे 
एकता पर और भी दृढता की महर लगी। पर ऐसा पीछे जाकर मालम हुआ कि 
यह एकता स्थायी नहीं थी ! महात्माजी की उक्त यात्रा के समाप्त होने के पढ़ले ही 
इसके चिह्न दीखने लगे थे । 

बिहार से महात्माजी करुकता गये। वहाँ से मद्रास की तरफ गये। 
रास्ते में ही मलावार के मोतलछों मे हहचल की खत्रर मिली। मौलाना मृहम्मद अली 
गिरफ्तार कर लिये गये । हिन्दू-मुसलिम मतभेद और अविश्वास के चिह्न इस मोपला- 
हलचल में देखने में आये । मोपला लोग सीघधे-सादे, पर जोशीले, होते है । उनका विद्रोह, 
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खिलाफत के कारण, ब्रिटिश सरकार के विरुद्ध था। उसमें धामिक भावना ही मूख्य 
कारण थी। धामिक भावना जब एक बार उमड़ जाती हैं तब उसके अनेकानेक रूप हो 
जाते है। इस बार मलावार में धामिक भावना ने एक अजीब रंग दिखलाया। 
मोपलों का झगड़ा तो ब्रिटिश सरकार के साथ था; पर कुछ ऐसे हिन्दुओं के साथ, जिन 
पर उनको सन्देह था कि ये ब्रिटिश गवनंमेट की मदद कर रहे हैं, उन्होंने सख्ती और 
ज्यादती की । इसका असर दूसरे हिन्दुओं पर पड़ा। मोपला लोगों का झगड़ा एक 
प्रकार से हिन्दुओं के साथ शुरू हो गया ! इसका नतीजा बहुत बुरा हुआ; क्‍योंकि ब्रिटिश 
गवर्नमेट से जो लड़ाई थी उसमें वे हिन्दु को भी एक पार्टी समझने छगे ! नतीजा यह 
हुआ कि अब्र इसका असर हिन्दुस्तान के दूसरे हिस्सो पर भी कुछ-न-कुछ पड़ा। 
यद्यपि उस समय यह बात इतनी स्पष्ट नही थी तथापि खबर जोरों से फैली कि मोपलों 
ने बहुतेरे हिन्दुओं को जबरदस्ती मुसलमान बना लिया है। इससे सारे देश में बहुत क्षोभ 
पैदा हो गया । पर अभी गांधीजी बाहर थे। तब भी कांग्रेस तथा खिलाफत-कमिटी का 
इतना जोर था कि यह विश्वास तथा दुर्भावना टिक न सकी, दूर हो गई। 

अली-बन्धुओ और कुछ दूसरे रछोगों पर, जिनमे श्रीशकराचार्य भी शामिल थे, 
कराची में खिलाफत-कमिटी के जल्से में भाग लेने तथा भाषण करने के आरोप लगाकर 
मुकदमे चलाये गये । आरोबव यह था कि उनलोगों से वहाँ एक ऐसे फतवे का प्रचार 
किया जिसपर गवर्नंमेट ने प्रतिवन्‍्ध लगा दिय्रा था। कराची के मकदमे के कारण सारे 
देश में बड़ी हलचल रही । श्रीशकराचायंजी के भी एक मुजरिम होने के कारण हिन्दू- 
मुसलमान-ऐक्य को बडी पुष्टि मिली । पर जो फूट का बीज पढ़ गया, वह समय पाकर 
पीछे अंकुरित हुआ । 

उधर देश में बहुत जगहों से इस बात की मॉग होने छगी कि अविलम्ब सत्याग्रह 
आरम्भ करना चाहिए। शाहजादे ( प्रिन्स अफ वेल्स ) की हिन्दुस्तान-यात्रा के भी दिन 
निकट आ गये । अहमदाबाद में होनेवाली काग्रेस का समय भी आ पहुँचा । महात्माजी 
अभी तक सत्याग्रह छेड़ने के पक्ष में नही थे। उन्होंने इसके लिए कुछ शर्ते लगाई । 
यह भी सूचना दी कि जबतक ये कड़ी छ्तें पूरी नहीं होती, वह सत्याग्रह के लिए इजाजत 
नहीं देते। उनमे एक शर्त यह भी थी कि उसी इलाके में सत्याग्रह किया जा सकता 
है जहाँ खादी का काफी प्रचार हो चुका हो--रचनात्मक काम के अंग यथासाध्य पूरे 
किये गये हों। अब जगह-जगह इन शर्तों को पूरा करने की तैयारियाँ होने लगी। 
बिहार में छपरा-जिले के वसन्तपुर-थाने के लोगों ने यह दावा पेश किया कि वे शर्तों को 
पूरा कर चके हैँ, अतः उनको इजाजत मिलनी चाहिए । 

शाहजादा बम्बई में उतरे। वहाँ पर बलवा हो गया। उसमे पारसियों के साथ, 
जिनके सम्बन्ध में यह सन्देह किया जाता था कि ये शाहजादे के स्वागत में शरीक हुए थे, 
ज्यादतियाँ की गई । ऐसा मालूम हुआ कि यह फसाद बहुत दूर तक फैलेगा । पर महात्माजी 
इस कारण चिन्तित थे। उन्होंने उपवास किया। फल यह हुआ कि थोड़े ही दिलों में 
बलवा-फसाद बन्द हो गया। यह एक नया अनुभव देश को मिला । वर्किद्ध-कमिटी की एक 
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बैठक बम्बई में हुई। उसमें में भी शरीक था। उसमे एक छोटी-सी घटना हुई जिससे हम 
लोगों को महात्माजी की महत्ता और सहिणुता का एक ज्वलंत उदाहरण मिल गया। 
बम्बई में, बलवे के कारण, जो लोग पहले से ही शाहजादे के बहिष्कार के विरोधी थे वे और 
भी कहने लछंग गये कि इसका नतीजा यही हो सकता था जो हुआ। इस सारे कार्यक्रम 
के विरोध मे वे जोरों से बोलने और लिखने लगे । ऐसे लोगो में श्रीमती बेसेण्ट भी 
थो। वह शुरू से ही इस कार्यक्रम का विरोध करती आ रही थी। इस बलवे के बाद 
उन्होंने एक कड़ा लेख अपने साप्ताहिक परचे में लिखा। देशबन्धु दास का विचार 
हमेशा से श्रीमती बेसेण्ट के विराध में था। वह उस लेख को साथ लाये। महात्माजी 
से वकिज्भ-कमिटी मे उन्होंने कहा, में आशा करता हू कि आप “यंग इंडिया के अगले 
अंक में इसका एक करारा उत्तर देंगे और हमलोग उसे देख सकेंगे। महात्माजी ने 
मुस्कुराकर कहा कि आप ऐसी चीज यग इडिया' में पाने की आशा न रखे। यह नीति 
उसकी बराबर बनी रही । उन्होने अपने किसी प्रतिद्वन्द्री को कभी कोई ऐसी बात न 
कही और न लिखी जिसमे कट्ता हो या विरोधी लेखक के प्रति किसी प्रकार की दुर्भावना की 
गन्ध तक भी हो--प्रद्यपि देशबधु ने उसकी दलोलों को पूरी तरह अपने तरीके से काटा । 

नवम्बर का महीना पहुँच चुका था। अब लोगो में सत्याग्रह के लिए उत्सुकत। 
तथा घबराहट बहुत बढती जा रही थी। सत्याग्रह के लिए कोई विशेष कार्य क्रम देने की 
अथवा उसको बाजाब्ता आरम्भ करने को जरूरत नही पड़ी, क्योंकि जहा-जहाँ शाहजादे का 
जाना था वहाँ-वहाँ वहिष्कार-सम्बन्धी प्रदर्शनो के कारण गवर्न मेंट ने गिरफ्तारियाँ शुरू 
कर दी थी । अब किसी स्थान पर शाहजादे के पहुँचने का इन्तजार गवर्नेमेट नही करती; 
वह उसके पहले ही प्रदर्शन रोकने के लिए गिरफ्तारिया करती; पर तो भी प्रदर्शन रुकते 
नही, जोरो से होते । 

अखिलभारतीय काग्रेस-+मिटी ने देश को सभी सभाओ में स्वयसेवक्र-दछे का 
निर्माण करने की आज्ञा दी थी। सभी जगहों में स्वय-सेवक भर्तो किये जा रहे थे। 
गवर्नमेट ने इस दल को गैरकानूनी करार दे दिया। स्वयं-सेवक बड़ी संख्या में गिरफ्तार 
होने लगे । जो लोग स्वय-सेवक्र कभी बनते नहीं थे वे भा स्वय॑-सेवक बनकर गिरफ्तार 
होने में अपन, गौरव मानने लगे । इसका नतीजा यह हुआ कि आप-से-आप सत्याग्रह छिड़ 
गया और वह भी गवनंमेट के कारण ! लोगों में इतना जोश फीौछठा कि गवर्नेमट 
भी घबरा गई। अत किसी प्रकार सुलह हो जाय, वह अब इस प्रयत्न में लग गई । 
बड़े -बड़ नेता भी--जैस देशबन्धु दास, प० मोतीलाल नेहरू, लाला लाजपत राय, मोलाना 
अबुलकलाम आजाद आदि--गिरफ्तार हो चुके थे। तो भी जनता के जोश में कोई कमी 
नही हुईै। उस समय के वायसराय लाड रोडिंग इस चिन्ता में थे कि शाहजादे के करू 
कत्ता पहुँचने पर किसी तरह कोई गडबड़ न होने पावे। इसीलिए उन्होने सुलह की बात- 
चीत चलाई । देशबन्धु दास कलकत्ता की ही जेल म्‌ थे, इसक लिए उनसे बातचीत को 
गई । वह कुछ हद तक सुलह के लिए तैयार भी हुए। किन्तु जिन शर्तों पर वह सुरूह 
करना चाहते थे वे महात्माजी को ना-काफी मालूम हुई । उन्होने शर्तों को नामंजूर 
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कर दिया । आखिरी बातबीत अभी पूरी तरह हो ही नहीं पाई जब शाहजादा कलकत्ता 
पहुँच गये । इसका नतीजा यह हुआ कि कलकत्ता में भी खूब जबरदस्त प्रदर्शन हुआ | जहाँ 
जहाँ शाहजादा गये, प्रदर्शन होता ही गया । आन्दोलन को दबाने के लिए पहले से जो 
कार्यवाही हो रही थी उसमे ला रीडिग ने और भी कड़ाई की । देशबन्धु दास, महात्मा- 
जी की इस कार्यवाही से, बहुत असन्तुष्ट हुए। जेल से निकलने के बाद तो उन्होंने 
इसकी कड़ी आलोचना भी की । 

इस सम्बन्ध में एक घटना बिहार में हुई, जो उल्लेखनीय है । वहाँ भी, और 
जगहों की तरह, खूब जोरों से गिरफ्तारियाँ हो रही थी। ऐसा मालम होता था कि हम 
सब-कै-सब गिरफ्तार कर लिये जायेंगे । पर में बच गया, भेरी गिरफ्तारी नही हुई । मैने 
सुना कि गलतफहमी की वजह से में गिरफ्तार नहीं किया गया। सिर्फ में ही नही बचा, 
सारे विहार में गिरफ्तारियाँ बन्द हो गई । वह गलतफहमी इस प्रकार हुईैं। जिस समय 
देशबन्धु दास के साथ लाई रीडिग समभौते की बातचोत चला रहे थे, उन्होंने अपनी एविज- 
क्यूटिव-कौसिल का अधिवेशन कलकत्ता में किया । उसका मुख्य उहंश्य था उन शर्तों 
को बाजाब्ता मंजूर कर लेना जिनको देशबन्धु दास ने मंजूर कर लिया था। उस वक्‍त ऐसा 
मालम होता था कि अब समझौता हो ही जायगा । सर तेजबहादुर सप्र_ उस समय वायस- 
राय की कौसिल के एक सदस्य थे। इस सभा में शरीक होने के लिए वह कलकत्ता जा रहे 
थे। वह पटना होकर गुजरे । वहाँ पर उनसे बिहार के गवर्नर की कुछ बातचीत हुई जिसकी 
कुछ ऐसी छाप गवर्नर पर पड़ गई कि उसने समझ लिया कि अब सुलह हो गई। 
इसलिए उसने गिरफ्तारियाँ बन्द कर दी । सुलह तो अन्त में हुई नहीं; पर में और बहु- 
तेरे छोग---जिनकी गिरफ्तारी होने जा रही थी--गिरफ्तार नहीं किये गये । 

इसके थोड़ ही दिनो के बाद अहमदाबाद में काग्रंस का अधिवेशन वर्ड ही समा- 
रोह के साथ हुआ। देशबन्धु दास सभापति निर्वाचित हुए थे। पर वह तो जेल मे थे, 
इसलिए हकीम अजमल खाँ ने सभापति का आसन ग्रहण किया। कांग्रेस के साथ-साथ 
प्रदर्शनी भी बड़े उत्साह के साथ की गई। यह पहला ही अवसर था जत्न कांग्रेस का 
अधिवेशन बर्ड पैमाने पर किया गया हो । अबतक काग्रेस में लोग कुर्सी और बेचों पर 
ही बैठा करते थे । अहमदाबाद मे पहले-पहल फर्श पर कांग्रेस का अधिवेशन हुआ । एक बड़े 
सार्के का प्रस्ताव, जिप पर बड़ी सरगर्मी के साथ बहस हुई, मौलाना हसरत मोहानी का था, 
जिसमे उन्होंने ब्रिटिश साम्राज्य से अलग होकर भारत के स्वतन्त्र होने को काग्रेस का ध्येय 
बनाये जाने की बात कही थी। महात्माजी ने इस प्रस्ताव का जोरों से विरोध किया था। 
उनके विरोध के कारण वह नामंजूर हो गया था। 

एक छोटी-सी घटना विपय-निर्वाचनी समिति मे हुई, जो भी उल्लेखनीय है । 
उससे यह मालम होता है कि महात्माजी उनलोगों के साथ किस तरह बर्त्ताव करते थे 
जो सत्याग्रह का मर्म समझे बिना ही उस पर चलना चाहते और द्वूसरों को मजबूर करना 
चाहते थे। एक सज्जन गो-रक्षा के बड़े प्रचारक थे । विपय-निर्वाचनी के बीच में 
आकर वह बैठ गये । उन्होंने घोषणा कर दी कि जबतक उनके लिए गोरक्षा-सम्बन्धी 
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संतोषप्रद का्यंवाही न की जायगी तबतक वह विषय-निर्वाचनी की कार्यवाही नहीं चलने 
देगे ! यों तो अगर स्वयंसेवक चाहते तो उनको धर-पकड़कर आसानी से बाहर ले जा 
सकते थे, कार्यवाही भी वहाँ आसानी से चछाई जा सकती थी; पर महात्माजी को यह 
तरीका पसंद नही था। उन्होंने ऐसा नहीं करने दिया। सब लोगों को इस बात का 
कुतू हल था कि देखें ऐसे जिद्दी आदमी के साथ विना जोर-जबरदस्ती किये महात्माजी क्‍या 
बर्ताव करते है--किस तरह'कांग्रंस के काम में पड़ी इस वाधा को रोक सकते है । उन्होने, 
और दूसरे लोगों ने भी, गोरक्षक महाशय को बहुत समभकाया कि आप इस तरह काम में 
विध्न न डालिए; पर वह कहाँ किसी की सुननेवाले थे ! अन्त में महात्माजी ने हँस 
करके कहा कि आप सत्याग्रह मुझसे ज्यादा नहीं जानते है, बस देखिए कि मैं किस तरह 
आप पर बिना हाथ छगाये अपना काम कर लेता हँ। इतना कह उन्होंने वालटियरों से 
कहा कि उनके जारों तरफ तुम लोग खड़े हो जाओ, फिर दूसरों से कहा कि हमलोग 
यहाँ से हटकर कहीं दूर जा अपना काम करें। नतीजा यह हुआ कि वह बीच मे ही 
घिरे पड़े रह गये । उन पर किसीने हाथ भी न लगाया । उधर कमिटी ने अपना काम 
अलग हटकर जारी रखा। 


ग्यारहवों अध्याय 


अहमदाबाद-कांग्रे स ने महात्माजी को सत्याग्रह-सम्बन्धी सब अधिकार दे दिया 
ओर ऐसा समझ लिया कि जल्दी सत्याग्रह कही-न-कही शुरू किया जायगा। महात्माजी 
के ध्यान मे सूरत-जिले का बारडोली-तालुका था, जिसको उन्होंने सत्याग्रह के लिए क्षेत्र 
चुना। और-और जगहो को भी तैयारी करने का आदेश था; पर बारडोली को ही 
सबसे पहला क्षेत्र चुनने का कारण यह था कि एक तो वहाँ के रहनेवाले जाग्रत और 
जोशीले थे---खादी के प्रचार तथा और बातों मे भी अपनी प्रगति दिखलाकर उन्होंने 
अपनी योग्यता प्रमाणित कर दी थी; दूसरे उस तालके के अन्दर कुछ ऐसे लोग भी 
थे जो महात्माजी के साथ दक्षिण अफ्रिका मे काम कर चुके थे--वहाँ के सत्याग्रह में भाग 
लेकर उन्होंने सत्याग्रह का सक्रिय अनुभव पाया था। कुछ दिनों के बाद महात्माजी 
और दूसरे लोग उस तालुके में दौरा कर जनता की तैयारी से संतुष्ट हुए । निश्चय हुआ 
कि महात्माजी बारडोली में सत्याग्रह आरम्भ करेगे। इसके लिए तालके के प्रमुख 
लोगों की एक सभा वहाँ हुई। में भी उस दिन मौजूद था। सत्याग्रह में अहिंसात्मक 
रहकर हर प्रकार से सरकारी दमन बरदाश्त करने का आदेश देकर महात्माजी ने उनलोगों 
से एक आम के गाछ के नीचे, जहाँ सभी बेठे थे, प्रतिज्ञा कराई कि लोग सत्याग्रह में 
विचलित नही होंगे--चाहे उनपर मार पड या वे जेलखाने भेजे जाये या उनके धन-माल 
गवर्नमेंट की ओर से जब्त कर लिये जायें । उनमें जो कुछ अभी त्रूटियाँ देखी गई थी, 
उनको भी दूर करने पर जोर दिया गया । महात्माजी ने इसके बाद लाई रीडिंग को 
सत्याग्रह की सूचना भेज दी। उन्होंने जो पत्र लिखा उसमें सारी बातें बताई गई जिनके 
कारण सत्याग्रह करना अनिवायें हो गया था । 
मैं प्रतिज्ञासभा के बाद बिहार वापस आकर सूबे में दौरा करने लगा; क्‍योंकि 
सत्याग्रह जब आरम्भ होगा तब सभी जगहों पर पूरी शांति रहनी चाहिए और सत्याग्रह 
की तैयारी पूरी तरह होनी ही चाहिए। यही सन्देश में घूम-घूम कर पहुँचा रहा था। 
अचानक, सीतामढी के इलाके में, पुपरी की एक सभा में भाषण करते समय, मुझे एक 
तार मिला कि बारडोली में वर्किड्र-कमिटी की बैठक होमेवाली हँ--मुझे तुरन्त वहाँ 
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पहुँचना चाहिए। में वहाँ से सीधे पटना जाकर बारडोली के लिए रवाना हो गया। 
जब म॑ रेल से बारडोली-स्टेशन उतरा तो मैने पं० मदनमोहन मालवीयजी को उसी गाड़ी 
से रवाता होते देखा । उनसे बहुत थोडी बातें हो सकी । पर इतना मालम हो गया कि 
वर्किज्ञ-कमिटी की बैठक समाप्त हो गई और यह निश्चय कर लिया गया कि सत्याग्रह 
स्थगित कर दिया जाय । इस निश्चय का कारण यह था कि गोरखपुर-जिले के चौराचौरी 
स्थान में एक बलवा हो गया था जिसमे वहाँ के लोगों ने वहाँ के पुलिस-थाने को जला दिया 
था और पुलिस के कई सिपाहियों को मार डाला था। वहाँ कुछ ऐसा जोश पैदा हो गया था 
कि लोगों ने अपने ऊपर काबू नहीं रखा, पुलिस-थाने पर धावा बोलकर फसाद कर दिया । 
इसकी सूचना पाते ही महात्माजी ने निश्चय कर लिया कि ऐसी अवस्था में, जब जनता ने 
अहिसा को ठीक-ठीक न समझकर इतना बड़ा बलछूवा कर दिया, सत्याग्रह के लिए ठीक 
वायूमडल नहीं है--इसे स्थगित करना ही चाहिए। इसी बात पर विचार करने के लिए यह 
वर्किज्ल-कमिटी बुलाई गई थी। उसने महात्माजी के विचार से सहमत होकर स्थगित 
करने का निश्चय वही कर दिया। जब मेने मालवीयजी से इतना सुना तो मेरे दिल में उठा 
कि इससे जो जोश देश में पैदा हुआ था उसको ठेस लगेगी । मे रास्ते मे यही विचार करता 
हुआ महात्माजी के पास पहुँचा । उन्होंने देखते ही कहा कि देर करके पहुँचे, फिर पूछा कि 
यहाँ का निश्चय मालूम हुआ या नहीं । मेरे यह कहने पर कि निश्चय का हाल सुन लिया है, 
उन्होंने दूसरा प्रश्न पुछा, क्‍या निश्चय से सहमत हो ? में इस प्रश्न का कोई उतर न दे 
सक्रा, इतना ही कहा कि इससे लागो में असन्तोष होगा। इस पर उन्होने मेरा विचार 
जानना चाहा। मैने कहा कि सोचकर उत्तर दूँगा । उन्होने इस बात को पसंद किया । 

मेने जब और लोगो से वर्किज्ञ कमिटी की पूरी कार्यवाही व्योरेवार सुन॒ ली तब 
ओर कुछ सोचकर अपने मन में निश्चय कर लिया कि जो हुआ है, वह ठीक हुआ है । 
पीछे जाकर महात्माजी से कह दिया कि लोगों में असन्तोष तो होगा, पर जो हुआ है वह 
अच्छा हुआ हैं । देखा कि महात्माजी को मेरी राय से संतोष हुआ । उन्होंने अपने विचारों 
को म॒भे विस्तार से बताया, जिसका साराश यह था कि सत्याग्रह के लिए अहिसा अनि- 
वार्य है; इसमे यदि कोई यह समझता हो कि सत्याग्रह केवल प्रतिपक्षी को तंग करने के 
लिए और उसमे जब रदस्ती अपनी वात मनवाने के लिए ही किया जाता है, तो यह गलत 
है; सत्याग्रह का उद्देश्य तो अपने ऊपर कष्ट सहकर भी प्रतिपक्षी के हृदय को जीत लेना 
है जिपमे वह सत्याग्रही की बात को ठोक समभकर मान लछे--दवाव में पडकर नही, 
बल्कि उसकी सत्यता ओर औनित्य को मानकर; यह भावना जबतक साधारण तौर से लोगों 
मे न पैदा हो जाय और लोग यह न समभते रहें कि किसी-न-किसी तरह से गवनंमेंट को तंग 
करना ही सत्याग्रह का ध्येय हैं तथा इस तंग करने में कही हिसा करने की भी आवश्यकता 
हो तो वह जायज है, तबतक सत्याग्रह कभी नहीं चल सकता; चौराचौरी की घटना ने यह 
साबित कर दिया था कि अभी जनता की कौन कहे, कांग्रेस के कार्यकर्त्ताओं ने भी इस मर्म 
को नही समझा था, क्योंकि काग्र स के कार्यकर्ताओं ५ ही जनता को उभाड़ने में और उसके 
द्वारा थाना जलवाने तथा पुलिस के आदम्ियों को मरवा डालने में भाग लिया था। 
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महात्माजी का कहना था कि जिस तरह हांड़ी के एक-दो चावल देखकर ही यह जान 
लिया जाता है कि सारी हॉड़ी का चावरू पक गया है या नही, उसी तरह एक घटना से 
ही सारे देश की स्थिति और जनता के मनोभाव का पता लूुग गया ---इससे, यदि सत्याग्रह 
किया गया तो, चौराचौरी का उदाहरण अनेकानेक जगहों में प्रगट होगा और बारडोली के 
सत्याग्रह के बदले मे अनेक चौराचौरी देखने में आवंगे। मेने इसी प्रकार के विचारों से 
अपना निश्चय कर लिया था और महात्माजी की वातों को सुनकर इसमे और भी दृढ़ हों 
गया । पर में इतना जानता था कि इस निश्चय को बहुतेरे लोग पसद नही करेगे; वयोकि 
वे इतनी सृुक्ष्मता तरे इस पर विचार नही कर पायंगे । ऐसा ही पीछे देखने मे आया । 

बारडोली में मेरे रहते समय हो, उसी आम्रवक्ष के सांथे में, फिर प्रमुख लागों 
की सभा हुई । उसमे महात्माजी ने सत्याग्रह स्थगित करने का यह निश्चय को लोगों का 
बताया ---उराके कारणों को समझाया । मैने देखा कि उनलोगों के दिल मे निश्चय तथा 
औचित्य के सम्बन्ध मे सन्देह नहीं था, पर इस निश्चय से वे बहुत दु.खित थे। इसका 
कारण यह था कि वे मानते थे कि उनको देश के लिए कुछ करने का जो मौका मिला 
था वह सौभाग्य उनके हाथों से निकल गया । देश के उद्धार के लिए वे सबंस्व की आहुति 
देने को तैयार थे, अब वे ऐसा नहीं कर पायेगे। इसी का उनको दुख था। कई 
आदमी तो फ्ट-फूटकर रोने लग गये ! महात्माजी ने भी समका-बुज्ञाकर उनको 
शान्त किया । 

वही पर यह भी निश्चय किया गया था कि चन्द दिनों के अन्दर ही अखिलभार- 
तीय काग्रेस-कमिटी का अधिवेशन किया जाय जिसमे बारडाणलो का निश्चय 
विचारार्थ रखा जायगा । यह अधिवेशन दिल्‍ली मे होना तय हुआ । जो तिथि मुकरंर 
की गई थी वह इत्तिफाक से फाल्गुन की शिवरात्रि थी। कई आदमियों ने इस पर 
नाराजी जाहिर की। तार और चिट्ठियों से महात्माजी को सूचित भी किया कि इस 
पुण्य तिथि पर बहुतैरे हिन्दू उपवास कर शिव-उपासना में छगे रहते है, इसलिए यह 
अधिवेशन इस तिथि को न होकर किसी दूसरी तिथि पर होना चाहिए। महात्माजी ने 
उसको नहीं माना। म॒र्भ भी यह बात कुछ खटकी। महात्माजी से मेने कहा कि 
इससे हिन्दुओ मे असन्तोप है ओर वह वाजिब भी हैँ, तो एक-दो दिन टाल देने में कोई 
हानि नही होगी । उन्होंने मेरी बात न मानकर मभे समझाया कि जब कोई निश्चय 
कर लिया जाय तो उसकी भरसक तबतक नही बदलना चाहिए जबतक कोई बहुत सगीन 
कारण न हो, पर यहाँ कोई ऐसा कारण नहीं दीखता; क्याकि जो उपवास करना चाहते 
हैं वे दिल्‍ली में भी आसानी से उपवास कर सकते हँ--उपासना में भी कोई दिक्कत 
नही पड़ेगी; क्योकि अधिवेशन दिन-रात तो होगा नहीं, वचे समय में उपासना कर सकते 
है। उन्होंने फिर कहा कि यह तो किसी शास्त्र मे नही लिखा हू कि कोई अच्छा काम 
पण्य तिथि के दिन नहीं करना चाहिए, विशेषकर जब इसका सावजनिक महत्त्व है । 
मैने देख लिया कि महात्माजी किसी निश्चय को कितना महत्त्व देते है । मभे चम्पारन 
की वह घटना याद आ गई, जब वह रात के समय अपनी ग्रठरी-मोटरी उठाकर नये 
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मकान में चल दिये थे; चेकि नये मकान में जाने का पहले निश्चय कर लिया गया था। 
दूसरी वात मेने यह देखी कि हमारे ब्रतो और त्यौहारों का वह कैसा सच्चा अर्थ लगाते 
हैं तवा हमारी उन भावनाओं को वह कैसे शुद्ध तक॑ से गलत समझते है जो हमको 
ब्रत के दिन एक प्रकार से निष्क्रिय और निकम्मा बना देती है । 

निश्चय के प्रकाशित होते ही चारों ओर से इसके विरुद्ध आवाज उठने लगी। 
बड़े-बड़ नेता उस समय जेल में थे। देशबन्धु दास तो पहले से ही नाराज थे--जब 
उनकी बात न मानकर महात्माजी ने लार्ड रीडिग के साथ समभौता करने से इनकार 
कर दिया था। अत्र, इससे देशबन्धु और भी अधिक नाराज हुए; क्‍योंकि उनको ऐसा 
मालूम हुआ कि महात्माजी न तो समभौता करते हैँ और न लड़ते ही है--सारे देश को 
जोश में उठाकर उसे पटक देते है। पंडित मोतीलाल नेहरू भी ऐसे ही विचार के थे; 
उन्होंने भी अपने विचारों को दिल्‍ली के अधिवेशन के समय लिख भेजा । लाला लाफष- 
पत राय के भी ऐसे ही विचार थे। जहाँ तक म॒झभे स्मरण हैँ, शायद अली-बन्धुओ 
ने भी महात्माजी से असहमति प्रकट की थी। मैने सुना था कि जब एक जेल से कही 
दूसरी जेल में तबादला होते समय किसी स्टेशन पर अली-बन्धुओं से क्रिसीकोी देखादेखी 
हो गई थी तत्र उनलोगो ने उसे अअनी राय बता दी थी। अखिलभारतीय कमिटी 
के पहले जो वर्किज्ञ-क्र्मिटी को बैठक दिल्‍ली में हुई थी उसमे ये सभी बाते कहो गई । 
प्र महात्माजी सभी वातों को सुनकर भी अपने निश्चय पर अटल रहे । 

अखिलभारतीय कमिटी में बारडोडी का निश्चय स्वीकार करन का प्रस्ताव 
महात्माजी ने उपस्थित किया । अपने विचारों को उन्होंने खोलकर रख दिप्रा। डावटर 
मुजे ने संशोवन के रूय में प्रस्ताव पेश किया, जिसका आशय महात्माजी की सारी 
कार्यवाही और सारे कार्य क्रम की निन्‍्दा करने का था। इस पर बहस छिड़ी । हकीम 
अजमल खाँ उस समग्र कांग्रेस-प्रे सिडेट थे । उन्होंने अचानक अपनी अस्वस्थता के कारण 
महात्माजी को अपने स्थान पर बेठा दिया और स्वयं उठकर चले गये। लोगों को 
कुतूहुल हुआ कि महात्माजी का अपना ही प्रस्ताव हैं, उसके विरोव में डाक्टर मुजे का 
संशोवन हैँ, उसी पर बहस छिड़ी है, देखा जाय कि महात्माजी क्या करते है । पर उन्होने 
एक अजीब ढंग अख्तियार किया । जब कोई उठता तो उससे पूछते कि आप किस पक्ष 
में बोलना चाहते हैं। जब वह कहता कि हम डाक्टर मुजे के विरोध में बोलना चाहते 
है तो उसे वह कहते कि आप ठहर जाइए । अगर वह कहता कि में डाक्टर मजे के 
सशोवन के पक्ष में बोलना चाहता हूँ तो उसको बोलने की इजाजत दे देते । इस प्रकार, 
सभी भावण महात्माजी के विरोध में ही होने लगे। कुछ देर के बाद, महात्माजी के पक्ष 
में जो लोग बोलना चाहते थे उन्होंने--यह समझकर कि महात्माजी तो हमे बोलने देंगे 
नहीं--उठकर अपनी इच्छा प्रकट करना भी बन्द कर दिया। इससे ऐसा मालम होने लगा 
कि महात्माजी के प्रस्ताव के पक्ष में कोई हैँ ही ज्ही, उनका प्रस्ताव शायद अस्वीक्ृत हो 
जायगा । रात के दम बज गये । एक पर एक महात्माजी के विरोब में बोलनेवाले बोलते 


नये जे बे 


ही चड़े गये । में भी बंठे-बठे सब सुनता रहा। मे भी यह बूरा रूगा कि इस तरह 
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महात्माजी अपने पक्ष को क्‍यों निबेल कर रहे है, जब सचमृच वही पक्ष ठीक है । जो कुछ 
मैने वक्किज्न-क्मिटी में, और उस वक्‍त तक अखिल-भारतीय कमिटी में, सुना उससे मेरा 
अपना विचार और भी दृढ़ हो गया कि निश्चय ठीक हुआ था। अन्त में महात्माजी ने 
किसी को भी अपने प्रस्ताव के पक्ष मे बोलने का अवसर दिये बिना ही मत लेना आरम्भ 
कर दिया । यह देखकर मुझे कुछ और भी बूरा माल्म हुआ। पर महात्माजी ने या तो 
सभा का रुख जान लिया था या यह सोच लिया था कि हमारे पहले भाषण से लोगों ने 
अगर इस प्रस्ताव को अच्छी तरह नही समभा है, तो उसके पक्ष मे भाषण दिलाकर उसपर 
जोर डालना कहाँ तक ठीक होगा और इससे उनकी बुद्धि को समझाया नहीं जा सकेगा। 
कुछ लोगों के यह कहने पर भी कि दूसरे पक्ष को कुछ कहने का मोका नही दिया गया-- 
उनको मत प्रगट करने का मौका मिलना चाहिए, महात्माजी ने अपना विचार नहीं बदला । 
उन्होंने उन लोगो को, जो डाक्टर मुजे के सशोवन के पक्ष में हो, हाथ उठाने को कह दिया । 
जब हाथ गिने गये तो मालूम हुआ कि प्राय: उतने ही हाथ उठे जितने उस सशोधन के पक्ष 
में भाषण हुए थे ! इस तरह, संशोवन का प्रस्ताव बहुत बई॑ बहुमत से नामंजूर हो गया 
और महात्माजी का प्रस्ताव स्वीकार कर लिया गया ! मेरा खयाल हैं कि महात्माजी के 
कार्यक्रम और बारडोली के निश्चय की जितने जोरों से कड शब्दों में आलोचना की गई 
उतना ही लोग महात्माजी के प्रस्ताव के पक्ष में ओर डाक्टर म॒जे के सशोवन के विरोधी 
होते गये । इसका कारण यह भी था कि डाक्टर मजे और उनके पक्ष के छोगो ने कभी भी 
असहयोग के कार्य क्रम को पूर्णरूपेगा स्वीकार नही किया था । वे जनमत को उसके पक्ष में 
देखकर चुप हो गये थे, पर जब कभी मौका मिलता था तो उसकी कड़ी आलोचना किया 
करते थे । उस अधिवेशन मे सदस्यों पर यह असर पडा कि ये लोग तो हमेशा महात्माजी 
का विरोध किया करते है, इसलिए यह एक मौका देखकर कि कुछ और लोग भी उनके 
विरोब में है--इ्टर मुजे ने खुलकर निन्‍्दा का प्रस्ताव पेश करने का सुयोग ढूँढ 
निकाला । इससे, जो कोई वबारडोछो के निश्चय के विराध में भी था वह भी डाक्टर मुजे 
के सशोधन का विरोबी ओर महात्माजी के प्रस्ताव का समर्थक बन गया ! 

इसके बाद यह स्पष्ट हो गया कि काग्रेस में दो विचार-धाराएं चल रही है और 
आपस में काफी मतभेद पैदा हो गया हैं, गवर्नमेट इस बाल से जरूर लाभ उठायेगी। 
दाहजादे का दोरा भी समाप्त हो चछा था; इसलिए अब काग्रंस के साथ सरकार के सम- 
भोता करने का कोई कारण नहीं रह गया था । बहुतेरे लोग पहले से ही जेल में थे। 
अब्र महात्म)जी के गिरफ्तार कर लेते में कोई विशेष भय की वात नहीं थी। ऐसा मैने 
दिल्‍ली में ही एक ऐसे मित्र से सुना जिनकी पहुंच गवनपेट के लोगो तक थी | थोड़े ही 
दिनों के बाद यंग इंडिया में प्रकाशित महात्माजी के दो लेखों के कारण गवर्नमेंट ने उनको 
गिरफ्तार कर लिया । १२८-ए-धारा के अनुसार सेशन-जज के सामने उनपर मकदमा भी 
चलाया गया । महात्माजी गिरफ्तार करके साबरमती-जेल मे उस वक्‍त रखे गये। खबर पाते 
ही में साबरमती गया । एक बार दूर से ही, जेल के फाटक से ही, महात्माजी का दर्शन किया । 
पूरा दर्शन और मुलाकात तो तब हुई जब सेशन-जज के सामने मुकदमा पेश हुआ । 

१३ 


8८ बापू के कदमों में 


यह पहला मौका था कि असहयोग-आन्दोलन के बाद महात्माजी अदालत के सामने 
अभियुक्‍त-रूप में लाये गये । चम्पारन में तो उनपर मुकदमा चला ही था, पर आज की और 
उस समय की स्थिति में बहुत अन्तर था। उस समय गांधीजी को कुछ ही लोग जानते 
थे, सारा हिन्दुस्तान अच्छी तरह नही जानता था; पर अब तो वह भारतवष में दो चमत्कार 
दिखा चुके थे---एक तो हिन्दू-मुसलिम-ऐक्य का और दूसरा सारे देश में अद्भुत जागृति 
का। चम्पारन में जिस दिन उन्होने सरकारी आज्ञा न मानकर जेल की सजा भुगतने 
का निश्चय किया था उस दिन उनके साथ एक-दो अनजान लोग थे, जो न तो उनकी कार्ये- 
पद्धति जानते थे और न उनसे कोई विशेष परिचय ही रखते थे; पर आज तो उनकी 
पुकार पर हजारों-हजार लोग सारे देश में अपना सारा समय देकर काम कर रहे थे और 
हजारों-हजार ऐसे लोग उनके कहने से जेलखाने मे पड़े हुए थे जिन्होंने कभी स्वप्न में भी 
नहीं सोचा था कि उनको ऐसा करना पड़ गा । 

यह सब होते हुए भी, उस दिन में और आज में बहुत सामंजस्थ भी था। 
आज भी महात्माजी वैसे ही ब्रिटिश साम्राज्य का मुकाबला करने को तैयार थे जैसा उस 
दिन । आज भी उनका भरोसा ईश्वर पर और कष्ट सहने की शक्ति पर था। आज भी 
अदालत के सामने जो बयान उन्होने दिया उसमे वही दुढता और वही विश्वास झलक रहे 
थे जो मोतीहारी की अदालत के बयान मे थे। 

अदालत में सबको जाने की इजाजत नहीं थी। कुछ छोगों को, जिनमें एक में भी था, 
पास मिला था । हमीलोग अन्दर जा सके थे । इसलिए, वहाँ बहुत भीड़ तो नही थी | पर 
देश के श्री केलकर-जैसे गण्यमान्य नेता, जो जेल के बाहर रह गये थे, वहाँ उपस्थित थे । 
चम्पारन में तो सजा नही हुई थी; पर अहमदाबाद के जज ने छः साल की सजा दे दी। 
बिदा लेने के वक्‍त मेरे-ऐसे लोग अपने को सॉँभाल न सके, बेकाबू हो फूट-फूट कर रोपड़े । 
वहाँ से हम लोग एक प्रकार से अनाथ होकर घर लौटे । 

महात्माजी ने चलने के समय आदेश दे दिया था कि सत्याग्रह नहीं करना चाहिए । 
हमारे सामने यही बड़ा प्रश्न था कि जो उत्साह लोगो में आ गया था वह किस तरह कायम 
रखा जाय । पर इसके चिह्न स्पष्ट दीखने लगे थे कि यह बहुत हो कठिन काम था | हमने 
रचनात्मक काम पर जोर देकर उसके द्वारा लोगों का जोश कायम रखने का प्रयत्न किया । 
पर दिन-दिन वह जोश गिरता गया । गवनमेट भी अपनी तरफ से, जहाँ भी कुछ जोश 
देखने मे आता था उसे दमन द्वारा दबाने में, वाज नही आई। थोड़ ही दिनों में यह 
स्पष्ट हो गया कि काम ढीला पड़ जायगा। में अहमदाबाद से लौटकर बिहार के जिलों 
का दौरा करने लगा। हमारे सामने काम भी ऐसा था जिसमें हमारा सारा समय लग 
सकता था । अहमदाबाद-कांग्रं स में ही हमने काग्रंस के अगले अधिवेशन को बिहार 
में आमंत्रित किया था। अब पहले यह निश्चय कर लेना था कि बिहार मे कहाँ पर 
कांग्रस हो, उसके लिए किस तरह रुपये जमा किये जाये और क्या प्रबंध किया जाय । 


व ब् ५ 
बहार में जोश काफी था; इसलिए इस बात की पूरी आशा थी और दृढ़ विश्वास भी 
था कि हम प्रबन्ध कर लेंगे । 





बारहवाँ अध्याय 


हमारे सामने प्रश्न यह था कि अब क्या किया जाय। काग्रेस के जो कार्यकर्ता 
बाहर थे वे इस पर बहुत जोर देते थे कि अब सत्याग्रह आरम्भ किया जाय। महात्माजी 
ने देश में अहिसा का वायुमंडल न होने के कारण, वायसराय को नोटिस देने के बाद भी, 
बारडोली का सत्याग्रह रेक दिया था। वह जेल जाने के वक्‍त भी सत्याग्रह करने की 
मनाही कर गये थे--रचनात्मक काम में लग जाने का आदेश दे गये थे। पर रचनात्मक 
काम बहुत ही नीरस और धीमा होता है। उसमे वह चटपटा मजा और उत्त जना नहीं 
मिलती । इसलिए उसमें बहुतेरों का जी नही लगता । यह बात उसी समय देखने में 
आ गई। पिछले छब्बीस-सत्ताइस वर्षों के अनुभव ने भी इसी धारणा की पुष्टि की है। 
जब सत्याग्रह नही किया जा सकता था और रचनात्मक काम मे बहुतों का जी नहीं लगता 
था, तो फिर किया क्‍या जाय । कहीं-कहीं धीमी आवाज--विशेषकर महाराष्ट्र में -- 
उठी कि कौंसिल-वहिष्कार का कार्यक्रम अब छोड़ देना चाहिए, अब अगले चुनाव में शरीक 
होने के लिए कांग्रेस को अभी से तैयारी करनी चाहिए। पर जन-साधारण और कांग्रेस के 
कार्य कर्त्ता अभी इस बात को सुनने के लिए तैयार नही थे। पर बात उठी। इसके जो 
पक्षपाती थे वे इस फिक्र में लग गये कि काग्रेस किस तरह इस ओर खींची जाय। 

अहमदाबाद-काग्रेस में श्रीविट्रुल भाई पटेल कांग्रेस के मंत्री चुने गये थे। यह 
बात सब लोग जानते थे कि वह असहयोग के काय क्रम को पूरी तरह---विशेषकर कौंसिल- 
वहिष्कार को -दिल से नहीं मानते थे। जब यह बात अहमदाबाद में कही गई कि 
महात्माजी के साथ उनका कैसे निभेगा, तो महात्माजी ने उत्तर दिया था कि मंत्री चाहे जो 
कोई भी हो उससे वह अपना काम निकाल ही लेगे, इसलिए इसकी चिन्ता किसी को नहीं 
करनी चाहिए। विट्ठललभाई बहुत करके बम्बई में रहा करते थे। उनके छोटे भाई वल्लभ 
भाई पटेल गुजरात में रहा करते थे, जो महात्माजी के अनन्य भकक्‍त थे और सारे कायं क्रम को 
पूरी तरह मानते थे---अहमदाबाद-स्वागत-कारिगी के अध्यक्ष भी वही थे और वह भी 
गिरफ्तार नहीं हुए थे। दक्षिण में श्रीराजगोपालाचार्य और उत्तर में डा० अन्सारी 
भी बाहर ही थे । 


१०० बापू के कदर्मों में 


थोडई ही दिनो के वाद अखिलभारतीय काग्रेस-कमिटी की बैठक हुई। उसमे 
श्रीविट्ुल भाई पटेल की ओर से यह प्रस्ताव उपस्थित किया गया कि एक कमिटी मुकरंर 
की जाय, जो इस बात की जाँच करे कि किस जगह के लोग कहाँ तक सत्याग्रह के लिए 
तैयार है, और उस कमिटी की सिफारिश के अनुसार जहाँ हो सके वहाँ सत्याग्रह आरम्भ 
किया जाय | श्रीविट्रुल भाई पटेल बहुत ही चतुर थे । उनका मतलरूब यह था कि कमिटी ने 
अगर कहा कि कही सत्याग्रह नही किया जा सवता हैं तो यह स्वभावत: कहा जा सकेगा 
कि तब कौसिलो में जाने का कार्यक्रम फिर जारी किया जाय। जो लोग कौसिलों के 
विरोधी थे, पर सत्याग्रह चाहते थे, उन्होंने इस प्रस्ताव को अच्छा माना, क्‍योंकि वे आशा 
रखते थे कि कमिटी की स्पोर्ट पर सत्याग्रह हो सकेगा । पर हममे से वहतेरे कौसिल को 
भी नही चाहते थे और महात्माजी के आदेशानुसार सत्याग्रह भी नहीं चाहते थे; उनके 
लिए भी इस प्रस्ताव को मानने के सिवा और कोई दूसरा रास्ता न था । 

खेर, कमिटी मुकरंर हुईं। वह सारे देश का भ्रमण करके सत्याग्रह की तैयारी- 
सम्बन्धी बातो की जाँच करने लगी । यह सिरूसिला कई महीनों तक जारी रहा। कमिटी 
से इतना काम तो जरूर हुआ कि इसके सदस्य जहाँ जाते वहाँ जागृति हो जाती, जनता मे 
उसाह बढ़ जाता । साथ ही, वह कौसिल के सम्बन्ध में भी प्रश्न करती और काय कमिटी 


की राय तथा इस वात की जानकारी हासिल करती कि कहा तक कौसिल के चुनाव में 
काग्रेस को सफलता मिलने की सम्भावना है । 

असहयोग में मुसलमानों ने बहुत काम किया था। कांग्रेस की कमिटियो के साथ- 
साथ खिलाफत-कमिटियाँ भी हुआ करती थी । खिलाफत-कमिटी ने भी इसी बात के 
लिए कमिटी म्‌करंर कर दी, जो काग्रेस-कमिटी के साथ-साथ सभी जगहों मे जाकर जाँच 
करती रही । अन्त में काग्रेस की जॉच-कमिटी मे बडा मतभेद देखने मे आया। कमिटी 
के छ. सदस्यों में प्राय: सभी इस बात में तो एक राय के थे कि सत्याग्रह नहीं किया जा 
सकता है; पर कौसिल-वहिप्कार के सम्बन्ध मे तीन सदस्य वहिष्कार जारी रखने के पक्ष में 
और तीन निषेध उठा देने के पक्ष में थे। उन्होने काग्रेस को उन प्रस्तावों से बचने के 
लिए, जिनमे कोसिल-वहिष्कार का साफ-साफ समर्थन किया गया था, यह रास्ता सुझाया 
कि वहिप्कार वे भी चाहते हैं; पर वे वहिप्कार का तरीका बदलना चाहते है, वे चुनाव 
का वहिप्कार न करके कौसिल में पहुंचकर कौसिलों का वहिप्कार करेगे! अर्थात्‌-- जो लोग 
काग्रेस के कार्य क्रम को नहीं मानते उनको कौसिलो में न जाने दे और इस तरह यह 
दिखला दे कि देश असहयोग के पक्ष में है। जब हम सब लोगों को रोक नहीं सकते, और 
सभी जगहों के लिए उम्मीदवार खड हो ही जाते है, तथा कोई विरोध न होने के कारण 
निविरोध चुने भी जाते है, तो ब्रिटिश गवर्नमेंट भले कह सकती है और कहती भी है 
कि कौसिल-वहिष्कार का कार्य क्रम बिल्कुल सफल नही हुआ; क्योक्ति एक भी जगह खाली 
नहीं है और सभी प्रान्तो में मंत्रिमंडल भी वन गये है जो काम कर रहे है । उनका 
कहना था कि हमलोग चुनाव लड़कर ऐसे लोगों को काने न दें, अपना बहुमत प्राप्त करके 
कोई मंत्रिमंडल बनने ही न दें---इस प्रकार का असहयोग अधिक कारगर होगा; तब ब्रिटिश 
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गवर्नमेंट भी यह न कह सकेगी कि नये विधान के अनुसार सभी जगहों में मंत्रिमंडल 
काम कर रहे है और वहिष्कार की नीति असफल हो गई। 

विपक्षियों का कहना था कि हमको ब्रिटिश गवर्नमेट की संस्थाओं का वहिप्फार 
करना चाहिए, इसीलिए अदालतों, शिक्षा-सस्थाओ और कौसिलो का वहिष्कार किया 
गया हँ; क्योकि जनता को इन्ही सस्थाओ के साथ प्रतिदिन काम पडता है--इन्हो के द्वारा 
ब्रिटिश गवनंमेट की प्रतिष्ठा बढती है । अगर हमने एक वार जाना स्वीकार किया तो 
उन सस्थाओं के साथ हमारा सम्पक फिर से जुट जायगा और गवर्नमेट की प्रप्ठा जनता की 
आँखो में बढ जायगी, गवर्नमेंट की वह दोधघारी नीति भी सफल हो जायगी, जिसके 
द्वार एक तरफ तो वह हमारे आन्दोलन को दमन द्वारा दबाती थी और दूसरी तरफ 
यह दिखलाती थी कि उसने जो वैधानिक सुधार दिये है उनसे कुछ थोड़े लोगों के सिवा-- 
थी केवल आन्दोलन करना ही जानते है--सब लोग संतुष्ट हो गये हैं। हम यह भी 
मानते थे कि असहयोग के कार्यक्रम से इसी तरह एक-एक चीज को हटा-हटा कर हमलोग 
सारे कार्य क्रम को छोड़ देगे। हम तो यह भी मानते थे कि कौसिलों के अन्दर जाकर 
वहिष्कार की नीति नहीं चह सकेगी, क्योकि विधान में इस बात का मौका था कि बहुमत 
अगर मिनिस्ट्री के विरोब में हो, तो भी गवनंमेट का काम नहीं हक्रेगा । यदि गवनंमेट 
मुनासिब समझे तो कौसिल को तोड़कर नया चुनाव करा सकती है । अगर उसने ऐसा 
किया तो वार-ब्ार चुनाव लड़ना असम्भव हो जायगा। इस तरह, कमिटी मे दो पक्ष हो 
जाने के कारण इस विषय पर उसके बहुमत से भी कोई सिफारिश नहीं हो सकती थी। 

इस विषय का निश्चय करना फिर कांग्रेस पर ही रह गया । कमिटी के मेम्बरों में 
पण्डित मोतीलाल नेहरू--जो जेल से मियाद पूरी कर निकल आये थे, श्री विट्रुल भाई 
पटेल और हकीम अजमल खाँ कौसिल-प्रवेश के पक्ष में थे, श्री राजगोपालाचार्य, डाक्टर 
अन्सारी और श्रीकस्तृरीरंग आयगर वहिष्कार के पक्ष मे । पहले पण्डित मोतीठाल नेहरू 
के विचार साफ मालूम नहीं थे । जहाँ तक पता लग सकता था, वह वहिष्कार के पक्ष में 
ही थे, पर अन्त में रिपोर्ट लिखे जाने के समय वह बडे जोरों से कौसिल-प्रवेश के पक्ष में 
आ गये । देशबन्धु दास भी जेल से निकलने के बाद प्रवेश के पक्ष में हो गये । वह तो 
जेल से निकलने के पहले से भी पक्ष में थे । पण्डितजी के विचार स्थिर करने में वह बहुत 
अंशो में सफल हुए थे। इस तरह तीनो बडे नेता, जिनका स्थान गाधीजी के वाद का 
समा जाता था, एक तरफ हो गये । पर जन-साधारण और काग्रेसी कार्यकर्ता बहुत करके 
असहयोग के कार्य क्रम में हेरफेर करने के विरोधी रह गये । यह झगड़ा पहले तो अखिल- 
भारतीय काग्रेस-कमिटो के सामने आया, पर उसने इसको टाल करके गया में होनेवाले 
कांग्र स-अधिवेशन के लिए छोड रखा। देघणवन्धु दास अहमदाबाद-काग्रेस के सभापति 
चुने गये थे, पर अधिवेशन में उपस्थित न हो सके थे । हकीम अजमल खाँ ने उनकी गैर- 
हाजिरी में सभापति का काम किया था। स्वभावतः लोगों ने उनको ही गया-कांग्रेस का 
सभापति चुना । अधिवेशन के पहले ही यह बात जाहिर हो गई कि सभ।|प्ति और साधारण 
प्रतिनिधियों के बीच मतभेद होगा । 
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में इस वाद-विवाद में कट्टर अपरिवर्तंनवादी समझा जाता था। हमारे पक्ष के 
तीन प्रमुख नेता थे--श्रीराजगोपालाचायं, सरदार वलल्‍लभ भाई पटेल तथा डाक्टर 
अन्सारी । कांग्रेस का प्रबन्ध हम विहारवालों को ही करना था । मेरा अधिक समय इसीमें 
लगता था । इस सम्बन्ध में एक घटना उल्लेखनीय है । जो स्वागत-समिति बनी उसका 
में ही मंत्री था। अभी सभापति का चुनाव नहीं हुआ था । महात्माजी ने हमको एक बात 
सिखा दी थी जो बहुत काम की निकली । उन्होंने कहा था कि सावंजनिक काम जितन 
कम-से-कम खर्च में हो सकता हो उतना ही करना चाहिए---अर्थात्‌ एक पैसे की भी फिजूल- 
खर्ची नहीं होनी चाहिए; सावंजनिक काम तभी चर सकता है जब सब लोग उसकी मदद 
करें और जो खर्च पड़े वह जनता दे; अगर कोई काम ऐसा है जिसके खर्च के लिए जनता 
पैसे नही देना चाहती तो समझ लेना चाहिए कि जनता उस काम को पसन्द नहीं करती या 
नहीं चाहती । इसलिए वह इसके भी विरोधी थे कि किसी सार्वजनिक संस्था के रिशि 
ऐसा भी प्रबन्ध होना चाहिए कि उसके लिए एक बार पैसे जमा करके रख लिये जायें 
और सूद से ही काम चलता रहे; ऐसा करने से संस्था निश्चित रूप से ढीली पड़ जायगी 
और: अपने ध्येय. से अलग भी हो जा सकती है; इसलिए संस्था को अपनी उपयोगिता 
तथा सेवा द्वारा जनता से खर्च पाने का हकदार साबित करते रहना चाहिए; जब उसको 
जनता बेकार समभेगी तो वह खर्च देना बन्द करके उसको समाप्त कर देगी; मगर वह 
भार-स्वरूप होकर नही रह जायगी । 

इसी सिलसिले में यह बात भी थी कि किसी साव॑जनिक सेवक को कोई ऐसा 
काम नही उठाना चाहिए जिसके लिए जनता पैसे देने को तैयार न हो और जो पैसे के 
बिना नही हो सकता । हम अक्सर एसी ही भूल कर लेते है--इस आशा से कि आज 
अगर जनता ने पैसे नही दिये तो कोई हज नहीं, सार्वजनिक काम रुकना नहीं चाहिए, 
वह पीछे चलकर पैसे दे देगी; तत्काल अगर दूसरी तरह से नही हो सकता तो कर्ज लेकर 
भी काम चला लेना चाहिए--अर्थात्‌ सावंजनिक काम के लिए सिर्फ निजी जवाबदेही पर, 
जबतक हम इसके लिए तेयार न हों कि जनता यदि पैसे न दे तो भी हम अपने पास से 
और अपनी सम्पत्ति बेचकर ही कर्ज अदा कर देगे, किसी को कर्ज नहीं लेना चाहिए; 
क्योंकि ऐसा करने से आदमी भूठा बन सकता हैं और वादा-खिलाफो पर भी मजबूर हो 
सकता हे । उनका यह भी कहना था कि किसी कार्यकर्त्ता पर जवाबदेही उतने ही काम 
तक की है जितने काम के लिए जनता उसको खर्च के रूप में साधन देती हैं; यदि जनता 
खर्चे नही देती तो उसको भी कार्यकर्त्ता से यह दावा करने का हक नहीं है कि उसने क्‍यों 
कर्ज छेकर या और किसी प्रकार से काम नहीं कराया । 

मुझे महात्माजी की यह सीख बराबर याद रहती है और उस समय भी याद थी। 
बिहार मे कांग्रेस के पटना-अधिवेशन के इस प्रकार के कटु अनुभव को, जिनका जिक्र मैने 
ऊपर किया है, में भूला नहीं था। इसलिए मैने आरम्भ में ही स्वागत-समिति से साफ-साफ 
कह दिया था कि मंत्री की है सियत से में अपनेको उतने हो खर्च का जवाबदेह बनाऊँगा जितने 
पैसे स्वागत-समिति के हाथ में आ जायेंगे; कोई चीज इस आशा से उधार न लगा और न कोई 
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काम उधार कराऊँगा कि आज पैसे न भी हैँ तो भी काम रुकना नही चाहिए, क्योकि स्वागत- 
समिति को पैसे मिल ही जायेंगे। नतीजा यह हुआ कि में न तो कोई ऐसी चीज उधार लेने 
को तैयार था और न किसी ऐसे काम के लिए ठेका देने को, जिसके लिए स्वागत-समिति 
के पास पैसे आ नहीं गये थे। बिहार में वर्षा के दिनों में बहुत सफर भी नही किया जा 
सकता था । बरसात में पैसे भी नहीं मिल सकते थे; क्योंकि उस मौसम मे न तो किसान 
के पास पैसे होते है और न जमीदार के पास । व्यापार और कारखाने भी उन दिनों 
बहुत ही कम थे । इसलिए जो कुछ थोड़ा-वहुत हमलोग जमा कर सके थे वह बरसात के 
पहले ही । हमलोगों का ध्यान पैसे जमा करने की परमावश्यकता पर उतना नही था । 

बरसात समाप्त होते ही समय नजदीक आ गया; क्योकि उन दिनो अधिवेशन 
दिसम्बर के अन्तिम सप्ताह में ही हुआ करता था। अब इस बात की चिन्ता होने लगी 
कि तुरत सब चीजों के लिए अगर ठेके न दे दिये जायेंगे तो, न तो प्रतिनिधियों के ठहरने 
के लिए भोपड़ तैयार हो सकेगे, न प्रदर्शनी इत्यादि के लिए, और न दूसरा सामान ही 
हम समय पर जुटा सकेंगे । अतः स्वागत-सभरिति की कार्यकारिणी की एक बैठक हुई। 
उसमे, यह देखकर कि में कोई चीज या ठेका तबतक उधार नही लेना-देना चाहता जबतक 
रुपये स्वागत-समिति के हाथ में न आ जायें, कार्यकारिणी को यह निश्चय करना पड़ा 
कि उसके मुख्य व्यक्ति जब बिहार-बंक से अपनी निजी जवाबदेही पर कर्ज ले तब खर्च 
किया जाय । इसका अर्थ यह था कि हमको कर्ज देनेवाला एक ही होगा, हमको बहुत 
लोगो के पैसे के लिए तकाजे नहीं सुनने होंगे, बेक को भी अदा करना होगा तो जो लोग 
कर्ज ले रहे है वही किसी-न-किसी तरह उसको अदा कर देगे, इग तरह बैंक को भी बहुत 
लोगो पर म॒कदमे करने की जरूरत नहीं पडंगी ! हमने साथ ही यह भी नि३चय किया 
कि सभी जगहों के कार्यकर्ता स्वागत-समिति के---जितने अधिक हो सके--सदस्य अपने- 
अपने स्थानों पर बनाये और धनीमानी लोगो से अधिवेशन के लिए चन्दे भी माँगें। 
अभी तक काग्रेस-कार्यकर्त्ता, स्थिति ठीक न समझने के कारण, कुछ उपेक्षा का भाव रखते 
थे। पर जब यह प्रस्ताव प्रकाशित हो गया तो सबकी आँखे खुल गई । तब लोगों ने 
देखा कि उन्होने अगर उत्साह से काम नहीं किया तो सारे सूबे की बदनामी होगी । फिर 
वे देश में और अपने सूबे में भी मुंह नहीं दिखा सकेंगे; क्योंकि सूबे की जनता भी कह 
सकेगी कि तुमने हमसे कभी पैसे माँगे ही नही । इसलिए, सब लोग बहुत उत्साह से पैसे 
जमा करने में लग गये । बहुत जल्द पैसे जमा होने भी लगे । 

गवर्नमेट के नीचे दर्जे के अधिकारी कुछ सोचने लग गये थ कि गाधीजी के जेल 
के बाद अब काग्रंस की ऐसी हालत हो गई है क्रि अधिवेशन के लिए भी पैसे जमा नही 
हो सकते है--कर्ज लेने की नौबत आ गई है ! पर, जैसा ऊपर कहा हैं, सब लोग 
पैसे जमा करने में लग गये । में भी इस काम के लिए दोरे पर निकल गया। बंक से 
भी बातचीत तो हो गई थी और वह पैसे देने पर राजी भी हो गया था; पर अभी पंसे 
लिये नहीं गये थे। में चार-पाँच दिनों के सफर के वाद कई हजार की एक अच्छी 
रकम लेकर गया लौटा। दिन में तीन-चार बजे का समय था। पुलिस के लोग इस 
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बात का पता छगाने की फिक्र में थे कि अब देखे, कॉर्ग्रेस होती है या नही--इन 
लोगों को कर्ज मिलता है या नहीं। जब स्टेशन पर उतरा तो मैने पहले ही सोच 
रखा था कि जो रुपये में लाया हँ उनको में बंक में पहले जमा कर दू गा; क्योंकि कांग्रेस 
के अधिवेशन का स्थान शहर से बाहर कुछ दूर पर था, वही पर एक बगीचे में एक 
छोटे-से मकान मे स्वागत-समिति का दफ्तर था, जहाँ रुपये रखने में खतरा था। इस- 
लिए, में ज्यों ही उतरकर गाड़ी पर रवाना हो रहा था कि पुलिस का दारोगा मेरे नज- 
दीक आया । उसने मुझसे यह पूछा कि कर्ज लेने की जो बात थी उसमे आप कहाँ 
तक सफल हुए हूँ और काग्र स का काम कैसे चलेगा । मेने देखा कि उसके दिल की बात 
तो यह थी कि हम लोग मुश्किल में फँस गये हैं और अब शायद गया में काग्रस होगी ही 
नहीं । मैने उसको साफ-साफ जवाब दे दिया कि हमको अब कर्ण लेने की जरूरत नह 
है। यह सुनकर उसको बड़ा आइचर्य हुआ। मेने उसको बता दिया कि रुपये जमा 
होने लग गये है और में खुद एक अच्छी रकम चार-पॉच दिनो के सफर में जमा करके 
साथ लाया हँ। इस बात पर उसको विश्वास नही हुआ। उसने समझा कि में उसको 
चकमा दे रहा हूं । तब मे सीधे बैंक गया। वह भी मेरी गाडी के साथ-साथ साइकिल पर 
गया। जब मेने रुपये जमा करा दिये और स्वागत-समिति के दफ्तर के लिए रवाना 
हुआ, जहाँ में ठहहरा करता था, तब उसको मेरी बात पर विश्वास हुआ। दफ्तर पहुँचने 
पर मुझे मालूम हुआ कि रुपयो के सम्बन्ध में जो सफल प्रयत्न हो रहे थे उनकी खबर 
कई जिलो से आ गई ह । अब निश्चिन्त होकर मे प्रवव के काम में लग गया। सब 
सामान खरीदे जाने लगे। झोपड इत्यादि भी तैजी से बनने लग गये । 
इस प्रकार, महात्माजी की सीख का, जिस बहुतेर लाग ठीक रामझ नहीं पाये थे, 
हमने अनुभव से ठीक पाया। अबतक उसीके अनुसार चलकर में अपने को बहुत-सी 
कठिनाइयों से सुरक्षित रख सका हूं । 
गया-काग्र स में कौसिल-प्रवेश के प्रश्न पर बहुत बहस हुई । काग्रेस कई दिनों 
तक होती रही । अन्त मे, सम्मति लेने पर, मालूम हो गया कि प्राय दो-तिहाई प्रतिनिधि 
कौसिल-प्रवेश के विरोध में है और एक-तिहाई प्रवेश के पक्ष में | इस तरह, बड़े बहु 
मत के साथ, प्रवेश की मनाही गया-काग्र स ने भी कायम रखी । पर झगड़ा इतने से ही 
समाप्त नहीं हो गया । देशवन्धु दास ने सभापति-पद से त्यागपत्र दे दिया, व्योकि बहु- 
मत उनके विरोध में था। बहुत कहने पर भी वह सभापति रहना नहीं चाहते थे । 
पं० मोतीलाल नेहरू के साथ मिलकर उन्होंने रवराज्य-पार्टी कायम की। यह घोषणा भी 
की कि वह पार्टी काग्रे स को अपने पक्ष में लाने का प्रयत्न ओर कोसिल-प्रवेणश की तैयारी 
करेगी । मे अखिल-भारतीय काग्रेस-कमिटी का मंत्री चुना गया। श्रीराजगोपालाचार्य 
के साथ मने कई सबों का दोरा किया। यह आपस का झगड़ा किसी-न-किसी रूप में 
चलता रहा। इसी बीच नागपुर मे भंडा-सत्याग्रह छिड़ गया। मध्यप्रदेश की गवर्नमेट 
ने पहले जबलयुर में और उसके बाद नागपुर मे शप्ट्रीय कई के साथ जुलूस निकालने 
प्र रोक लगा दी। इसलिए नागपुर में सेठ जमुनाला७ बजाज ने सत्याग्रह जारी कर 
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दिया । यह महीनों तक चलता रहा। इसमें दूर-दूर से स्वयंसेवक आकर भाग लेते रहे । 
बिहार के स्वयंसेवकों के साथ में भी कई बार नागपुर गया-आया | पर में स्वयं सत्याग्रह में 
शरीक न हुआ। सेठजी की गिरफ्तारी के बाद श्रीवल्लभ भाई पटेल नागपुर में रहकर 
सत्याग्रह का नेतृत्व करने लगे। पींछे श्रीविदुलभाई पटेल भी उनकी मदद में आ गये । 
अन्त में गवर्नमेंट ने भंडे का जूलस उन रास्तों से बिना रोक-टोक जाने दिया, जिनसे 
वह पहले नहीं गुजरने पाया था। इस तरह संत्याग्रह समाप्त हुआ। जो लोग जेलखाने 
में थे, थोड़ ही दिनों में, सब छोड़ दिये गये । 

कौंसिल-सम्बन्धी मतभेद इतना वढ़ गया था कि अब कांग्रेस के अधिवेशन बगैर इसका 
निवटारा सम्भव नहीं था। १९२३ के नवम्बर में नया चुनाव होनेवाला था। चूंकि इसका 
फैसला उसके पहले ही होना था, इसलिए कांग्रेस का विशेष अधिवेशन करने का निश्चय 
2आ । वह मौलाना अबुल कलाम आजाद के सभापतित्व में दिल्ली में हुआ। मौलाना 
हाल ही में जेल से निकले थे। वह कॉौंसिल-प्रवेश के पक्ष में थे। अधिवेशन के पहले ही 
मोलाना मुहम्मद अली भी जेल से निकले। वह सीधे अविवेशन में पहुँचे। कौंसिल-प्रवेश के 
वह विरोधी थे। उनकी सम्मति से एक समभोता हुआ । उसका सारांश यह था कि कांग्रेस 
को तरफ से चुनाव न लड़ा जाय, पर यदि कोई कांग्रेसी कौंसिल में जाना चाहे तो उसको 
इस बात की इजाजत हैँ । इस प्रकार, स्वराज्य-पार्टी को अपने बल-बूते पर चुनाव लड़ने 
का मौका मिला । उसकी तरफ से बहुतैरे कांग्र सी लोग चुनाव के लिए खड़े हुए। केवल 
एक मध्यप्रदेश में स्वराज्य-पार्टी को बहुमत मिला। बंगाल में बहुमत तो नहीं, पर अच्छी 
तादाद में जगह मिल गई । किन्तु और सूवों में कुछ ऐसे स्वराजी चुने गये, जो न तो मंत्रि- 
मंडल वना सकते थे और न दूसरों को मंत्रिमंडल बनाने से रोक सकते थे । मध्यप्रदेश में 
मंत्रिमंडल नहीं बना । बंगाल में कुछ दिनों के बाद दूसरे छोग फूटकर स्वराजियों के साथ 
मिल गये । वहाँ का मंत्रिमंडल भी टूट गया। कोकनाडा में कांग्रेस का अधिवेशन मौलाना 
मुहम्मद अछी के सभापतित्व में हुआ। उसने भी कौंसिर-प्रवेश का निषेध कायम रखा। 
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जब से यह कौसिल का भगड़ा छिडा और महात्माजी ने १९२४ में जेल से निकलने 
के बाद इसका निबटारा नहीं कर लिया, तब से इस प्रश्न पर सारे देश में वाद-विवाद 
तो होता ही रहा, दूसरा कोई काम भी तेजी के साथ उत्साह-पूवंक न हो सका। महात्माजी 
ने रचनात्मक काम पर जोर दिया था। हमलोगों से जहॉतक बन पड़ा, उसमे हमने जोर 
लगाया । खादी के काम को संगठित करने के लिए कोकनाडा-काग्रस मे खादी-बोर्ड' की 
स्थापना को गई । सेठ जमुनालाल बजाज के नेतृत्व में यह काम सगठित रूप से चलने लगा । 
मेरा भी अधिक समय खादी-प्रचार और राष्ट्रीय शिक्षा-प्रसार में ही छगता रहा। खादी 
में दिन-दिन उन्नति होती गई। पर राष्ट्रीय शिक्षा का काम ढीला पड़ता गया। 
इसी तरह, दूसरी तरफ कौसिल-प्रवेश के पक्षपातियो का जोर बढ़ता गया । जितने लाग 
जेल से निकलते, उनमें बहुतेरे स्वराज्य-पार्टी के कार्य क्र को ही अधिक पसंद करते । 
राष्ट्रीय शिक्षा में हमलोगों ने आरम्भ से ही एक भारी भूछ की थी; वही इसके असफल 
होने का कारण हुई । हमने बहुत करके सरकारी कालेजों और यूनिवर्सिटियों की नकरू की 
थी । पर हमारे पास न इतने साधन थे और न इतना घन था कि हम उनका मृकाबला कर 
सकते । साथ ही, राष्ट्रीय. विद्यालयों मे शिक्षा पाये हुए विद्याथियों को सरकारी या गैर- 
सरकारी नौकरियाँ पाने की वह सुविधा भी नही थी जो सरकारी विद्यालयों के विद्याथियों 
को प्राप्त थी। हाँ, हमने एक-दो बातो में कुछ अपनी विशेषता रखी थी । जैसे, सभी राष्ट्रीय 
संस्थाओं के विद्याथियो के लिए चरखा चलाना अनिवाय था। अतः उनकी रहन-सहन 
में भी अन्य विद्यारथियों से बहुत फके पड़ता था; क्योकि वे सादगी और महात्माजी के 
सत्य तथा अहिंसा के वातावरण में रहते थे। इसलिए उनका जीवन सादा और चरित्र 
उज्ज्वल हुआ करता था। कुछ विद्यार्थी ऐसे भी थे, जिन्होंने गवर्नमेट की यूुनि- 
वर्सिटियों के मुकाबले की विद्वत्ता भी प्राप्त कर ली। पर ऐसे विद्यार्थियों के लिए कोई 
ऐसा कायंक्षेत्र नहीं मिला जहाँ वे पैसे भी कमा सके और देश का काम भी कर सकें। 
इसलिए अब केवल ऐसे ही विद्यार्थी आने लगे, जो पहले से देश-सेवा को अपना ध्येय बना 
चुके थ, अथवा जिनके माता-पिता उनको ऐसे काम में लगाना चाहते थे। संख्या 
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विद्याथियों की घटती गई । हमने शिक्षा-पद्धति में भी जब-तब हेर-फेर किया । सरकारी 
यूनिवर्सिटी का अनुसरण छोड़कर, जैसा गांधीजी ने आरम्भ में कहा था, हमने सेवक तैयार 
करने की तरफ अधिक ध्यान अपनी पद्धति में दिया। पर यह काफी न हुआ, दिन-दिन 
राष्ट्रीय विद्यालयों का हास होता ही गया । बहुतेरे बन्द हो गये। जो चलते रहे वे 
अधमरे होकर । यह स्पष्ट हो गया कि राष्ट्रीय विद्यालयों को केवल सेवक तैयार करने 
के काम में छग जाना चाहिए। स्पष्ट भी हँ कि इस प्रकार के विद्यार्थी, जो देशसेवा को 
ही अपना ध्येय बना लें, कम संख्या में मिलेंगे। इस तरह, विद्यार्थियों की संख्या दिन-दिन 
कम होती ही गई । 

हाँ, खादी का काम बढ़ता गया । स्वराज्य-पार्टी ने भी खादी को अपनाया; क्‍योंकि 
दूसरे दलवालों से उनको मुकाबला करना था। खादी ही एक ऐसी चीज थी जो उनको 
हसरों से बिलगा सकती थी । उस समय खादी महीन और अच्छी बनाने का प्रयत्न किया 
गया। बिक्री भी बढ़ाई गई। बिक्री और प्रचार के खयाल से जहाँ-तहाँ खादी-प्रदर्शनी 
की जाती थी, जिसमे अच्छी से अच्छी खादी रखी जाती थी । ऐसे लोग भी, जो कांग्रेस 
से कोई सम्बन्ध नही रखते थे, उस प्रदर्शनी में आते और खादी खरीदते। मैं इन 
प्रदर्शनियों में, विशेष करके बिहार में, बहुत भाग लेता और अपने हाथों से बहुत खादी 
बेचा करता । उत्पत्ति-केन्द्रों मे भी बहुत जाया करता । वहाँ ऐसे-ऐसे दृश्य देखने में आते, 
जिनसे खादी के प्रति और भी प्रम तथा उत्साह बढ़ता । हमने इन केन्द्रों में देखा कि गरीब 
स्त्रियाँ चार-चार, पॉच-पाँच मील की दूरी से, चिथड़ पहने हुए, एक चिथर्ड में अपना 
काता हुआ सूत लपेटकर लाती और उसके बदले में कुछ नकद पैसे तथा रूई ले जातीं । 
कहीं-कहीं तो दिन-भमर यह सिलसिला जारी रहता; केन्द्र के कार्यकर्ता सूत तौलकर लेने 
और रूई तौलकर देने में दिन-भर लगे रहते । यदि किसी दिन इत्तिफाक से रूई घट जाती 
या पैसे घट जाने से सूत खरीदना बन्द करना पड़ता तो उन गरीबों का नैराब्यपूर्ण 
चेहरा देखकर बहुत दु.ख होता ! हमने समझ लिया कि खादी के प्रचार बगर इन गरीबों 
का कोई दूसरा सहारा नहीं हो सकता । जहाँ-कही केन्द्र खोला जाता वहाँ गरीबों के दिल 
में नई आशा भलकने ऊगती । उन दिनों खादी के सम्बन्ध में, खास करके बिहार में, 
सबसे बड़ा प्रश्न खादी बेचने का रहता। हम जितनी खादी बेच सकते थे, उससे कहीं 
अधिक खादी पैदा कर सकते थे। प्रान्त के बाहर और प्रान्त के भीतर हमारा बहुत समय 
खादी के बेचने और बिकवाने में ही लगता; क्योंकि हम देखते थे कि इसकी बिक्री अगर 
बढ़ जायगी तो उत्पत्ति में कोई विशेष कठिनाई नही आयेगी । जो लोग इन बातों को 
ठीक नहीं समझते थे, उनको यह आदचये होता था कि हमारा समय कैसे बीतता है । पर 
हमको अपनी इच्छा पूरी करने के लिए काफी समय ही नहीं मिलता था। इस काम में 
लग जाने पर कौंसिल के झगड़े से भी कुछ छुटकारा मिलता। हमने देखा, कांग्रंस के 
अधिकांश लोग चटपटो काम में ही अधिक दिलचस्पी लेते थे। इस तरह के रचनात्मक 
काम में, जिसमें शांत होकर समय लगाना होता, उनका कम जी लगता था ! 

कौसिल-प्रवेश-सम्बन्धी वाद-विवाद के समय हमलोगों को एक बात की चिन्ता 
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रहती । हम इस बात को जानने के लिए उत्सुक रहते थे कि महात्माजी का क्‍या विचार 
हैं। क्‍या वह सभी बड़-बड़ नंताओं का विरोध, जो हम कर रहे थे, पसंद करंगे ? 
कोसिल-प्रवेश के सम्बन्ध में उनके विचार क्‍या होगे ? हमारे दिल में सन्देह नहीं 
होता था । हमलोगो के दिल मे विश्वास था कि वह प्रवेश का विरोध करते ही । पर 
सन्देह इसी बात का होता था कि सभी बड़े-बड़े नेताओं का विरोध करना हमारे लिए उचित 
था या नही---विशेषक र ऐसी अवस्था में, जब विरोध के कारण काग्रेस के अन्दर इतनी 
बड़ी फूट पड़ गई कि एक दल अलग पार्टी बनाकर काम करने पर उतारू हो गया। 
महात्माजी के विचारों को जानने का कोई साधन नही था; क्योकि उनसे किसी कैदी को भ॑ः 
जेल में मिलने का मौका नहीं दिया जाता था, जो छटने पर किसी को उनके विचार बता 
सकता । जो लोग कभी उनसे वाजाब्ता मिलने जाते थे, उनसे वह कभी कुछ कहते नही; 
क्योंकि जो बात कहने का उनको बाजाब्ता अख्तियार न था उसे किसी तरह कभी इशाहे 
से भी कह नहीं सकते थे । पहले-पहल हमलोगों को कुछ पता तब लगा जब श्रीशंकरलाल 
बैकर, जिनको यंग इंडिया' के प्रिटर तथा पब्लिशर की हैसियत से महात्माजी के साथ 
ही उसी मुकदमे में दो साल की सजा मिली थी, अपनी मीयाद पूरी करके बाहर निकले 
थे। अब हमलोगों को यह जानकर बड़ा सतोष हुआ कि महात्माजी के कौसिल-प्रवेश- 
सम्बन्धी विचारों मे कोई परिवर्तन नहीं हुआ था। 

जिस समय दिल्‍ली के विशेष अधिवेशन मे मौलाना मुहम्मद अछी ने समझौते 
की बात पेश की, हमलोग उसे बिल्कुल नापसद करते थे। श्रीराजगोपालाचार्य उस समय 
तक हम अपरिवर्तन-वादियों का नेतृत्व कर रहे थे। वह जानबूझकर दिल्‍ली-कांग्रेस में 
नही आये । सरदार वल्लभ भाई पटेल और मे इस समझौते से बहुत दुखी थे । पर हम 
लोगों के सामने दूसरा कोई चारा नही था। हमने मजबूरी उस प्रस्ताव को मान लिया; 
क्योंकि हमने सोचा कि हम अगर इसको नहीं मानते तो एक और चोटी का नेता हमारा 
विरोधी हो जायगा । मौलाना मुहम्मद अली का निजी विचार विल्कुल खिलाफ था। पर 
उन्होने स्वराजियों को, बिना काग्रेस का नाम लिये, कौसिल में जाने की इजाजत दे दी । 
जो भाषण उन्होंने किया उसमे उन्होने, कौसिल में जाने से जितनी बुराइयाँ हो सकती थी, 
सभी बताई । अन्त में यह भी कहा कि यह सब होते हुए भी अगर कुछ लोग उस घणित 
काम को करना ही चाहते है तो उन्हे करने दो, मरने दो। उस विपय पर बातचीत के 
समय उन्होंने एक बात और कही जिसका असर हमारे वहुतेरे लोगो पर पड़ा था । उन्होने 
यह कहा कि कही से उनको बेझ-तार के तार से खबर आई है कि इस रगड़ को खतम 
करना चाहिए---जो जाना चाहते है उनको जाने देता चाहिए। छोगों ने समझा कि 
उनका इशारा महात्माजी का तरफ था। इसलिए भी छोगों ने उनको बात समान छी। 
पर पीछे मालूम हुआ कि कोई ऐसी बात नहीं थी ! 


विक लि > 
चोदहवाँ अध्याय 
१९२४ के आरम्भ से ही में उस मुकदमे में हाइकोर्ट में काम करने लगा, जिसमें मेने 
१९२० में काम किया था और जो इस व्रत हाइकोर्ट में अवील की शक्ल में पेश हुआ था। 
जिला-अदालत में हमारे मुजक्किल हार गये थे। असहयोग शुरू करने के पहले मैने 
उनको वचन दे दिया था। अपने सब मित्रों से भी कह दिया था कि इस मृकदमे में 
जब जरूरत पड़ गी तब में काम कर दूंगा। इस बीच मे, मुझे जहाँ तक याद हैं, मेने 
एक बार हाइकोर्ट में काम किया था--जब प्रतिपक्षी हमारे मुअकिकल की सभी जायदादो 
पर दखलदिहानी कराना चाहता था । अब, जय अपील पेशी में आई तब, मभे; विशेषकर 
इसलिए काम करना पडा कि हमारे मअक्किल पहली अदारत में हार गये थे। यदि 
बह अपील में न जीतते तो सर्वस्व खो बैठते । मेरा उनका उस वक्‍त से सम्बन्ध था जब 
में पढ़ रहा था। इच्जललेड भागकर मेरे जाने के समय उन्होंने कुछ पैसों से मेरी मदद 
की थी । वकालत शूरू करते ही एक वही धनी लोगों में ऐसे थे, जिन्होंने हाइकोर्ट के 
अपने सभी मुकदसो में मुझे वकील मुकरंर कर लिया था। जब यह मुकदमा उनपर 
चलाया गया तब आरम्भ से मु्भे इसमे लगा रखा था। में अपना धर्म समझता: था कि 
मुभसे जो कुछ हो सके, उनके लिए कर देना चाहिए--विशेषकर जब वह कठिनाई में 
थे। इसलिए मेने अपील में काम करता शूरू कर दिया था । 
अभी बहस के आरम्म हुए चन्द ही दिन बीते थे कि समाचार-पत्रों से मालम 
हुआ, महात्मा गावीजी जेल में बहुत वीमार पड़ गये है और पूना के अस्पताल में ले 
जाकर उनके पेट में चीरा लगाया गया है ! बड़ी चिन्ता हुई। मैने पूना जाने का 
निशवय किया । दो-चार दिनो की छट्टी छेकर रवाना हो गया । पूना पहुँच कर म॑ने 
अस्पताल में महात्माजी से मलाकात की । बहुत कमजोर थे, पर कोई खतरा जिन्दगी का 
नही था। मुझे देखकर वह बहुत खुश हुए | पर, मेने उनकी उस कमजोरी की हालत में 
कोई बाते करता मृनासित्र नही रामझा । अगर में चाहता भी तो शायद वह किसी 
राजनीतिक विषय पर खुद वाते नहीं करते; क्‍योंकि वह अभी तक कंदी थे। में 
मुलाकात करके वापस चछा आया । उधर गवर्नमेंट ने उनको रिहा कर दिया। अच्छे 
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होने तक वह पूना में हा रहे । पीछे “जूह' में, समुद्र के किनारे, स्वास्थ्य-लाभ के लिए, 
चले गये । ज्योंही वह राजनीतिक विषयों में भाग लेने के योग्य हुए कि उन्होंने कौसिल- 
सम्बन्धी वाद-विवाद में हमलोगों के पक्ष का समर्थन किया। पर, साथ ही, यह भी 
कह दिया कि उनका यह उस समय का विचार था, अब वह देशबन्ध्‌ दास और पडित 
मोतीलाल नेहरू से भेट होने के वाद ही अन्तिम राय कायम करेगे। 

में तो मई के अखीर तक उस म्‌कदमे में ही लगा रहा । इस बीच में महात्माजी 
की बातचीत लोगों से हुईं। उन्होंने एक प्रकार का समझौता करना चाहा, जिसका 
सारांश यह था कि स्वराज्य-परर्टी कौंसिल का काम जैसा करना चाहती है वैसा करे, 
पर कांग्रेस के रचनात्मक "काम मे भी वह सहायता दे। रचनात्मक कार्यक्रम का 
मुख्य काम खादी-प्रचार था। इसलिए उन्होंने प्रस्ताव किया कि सभी लोगों को चरखा 
चलाना और कांग्रेस का चन्दा सूत के रूप में देने चाहिए। इस चीज को वे लोग मानने को. 
तैयार नही थे; क्योकि सबका चरखे में पूरा विश्वास नहीं था। बहुतेरे तो चरखा चलाने 
में समय की वरबादी मानते थे ! बहुतेरों के दिल में तो यह भी सन्देह था कि इस प्रकार से 
यदि कांग्रेस का चन्दा अपने हाथ के कते सूत के रूप में ही देने का नियम हो गया तो 
कांग्रेस चरखावालों के ही हाथ में चली जायगी और वे न मालम स्वराज्य-पार्टी के साथ क्‍या 
बत्ताव करेंगे । 

इन्ही सब बातों पर विचार करने के लिए अखिल-भारतीय कमिटी की बैठक 
हुई, जिसमें महात्माजी ने अपना प्रस्ताव उपस्थित किया। स्वराज्य-पार्टी के नेताओं ने इसका 
विरोध किया, तो भी थोड़े वोटों से महात्माजी का प्रस्ताव स्वीकृत हुआ। पर उन्होंने इस 
जीत को अपनी हार बताया और “यंग इंडिया" में बहुत ही मम स्पर्शी लेख लिखा। इसके बाद 
वह इस फिक्र में लग गये कि स्वराज्य-पार्टी के साथ किस तरह समझोता हो। अन्त में 
एक समझौता हुआ। पटना में अखिलभारतीय कांग्रेस की फिर बैठक हुईै। समझौते के 
साथ-साथ अखिल-भारतीय चरखा-सघ की स्थापना हुई, जो कांग्रंस द्वारा प्रमाणित--पर 
अपने कारबार में स्वतत्र--संस्था मानी गई। काग्रस का जो कुछ धन खद्र- 
बोर्ड मे लगा था वह सब चरखा-सघ के सुपुर्द कर दिया गया । इस समभोते का साराश यह 
हुआ कि काग्रेस के एक प्रकार से दो विभाग मान लिये गये---एक कौसिलों से काम के लिए 
जिसका संचालन स्वराज्य-पार्टी के हाथ में दे दिया गया और दूसरा रचनात्मक काम के 
लिए जो गाधी जी के हाथ मे रहा। जिन लोगों को कौसिलों मे जानो और उस सम्बन्ध 
में कोई मदद करने में नैतिक कठिताई माल्म पड़ती उनको अधिकार दिया गया कि वे 
तटस्थ रह सकते है, पर दूसरे जो मदद करना चाहते है वे मदद दे सकते है, और 
जो स्वयं खड़ा होना चाहते है वे उम्मीदवार भी बन सकते है। स्वराज-पार्टी के लोगों 
ने वादा किया कि कौसिल के अन्दर अथवा बाहर, उनसे जहाँ तक हो सकेगा, रचनात्मक 
कार्य क्र की मदद करेंगे। बेलगाँव में उस साल कांग्रेस का वाषिक अधिवेशन होनेवाला 
था। महात्माजी उसके सभापति हुए । उक्त समझता वहीं मजूर किया गया। 

अखिलभारतीय कमिटी की उक्त सभा में, जिसमे अपने प्रस्ताव को मंजूर होने 
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के बाद भी महात्माजी ने अपनी हार मानी थी, एक ऐसी घटना हुई जो बहुत कट्ता- 
जनक थी और जिसकी छाप भी बहुतों के दिल पर बहुत गहरी पड़ी । महात्माजी इसी 
प्रस्ताव के सम्बन्ध में कुछ कह रहे थे। एक सदस्य ने घीच मे कुछ कहकर छेड़छाड़ की, 
जिसका असर उनके दिल पर इतना पड़ा कि बोलते-बोलते उनकी आवाज भर्रा आई। 
कुछ देर के बाद वह बिल्कुल चुप हो गये । उनकी आँखों से ऑसू टपकने लग गये । 
मैंने ऐसा एक दृश्य और भी देखा था, जिसका जिक्र पहले एक जगह कर चुका हू । 
महात्माजी की यह अवस्था देखकर उस सभा मे बहुतेरे लोग विकल हो गये । बहुतों 
की आँखों से ऑसू बहने छंगे । महात्माजी के विकर होने का एक कारण यह भी था 
कि जिस सज्जन ने छेड़खानी की थी वह महात्माजी के विश्वासपात्रों में थे ! उनको इस 
बात की चोट अधिक थी कि एक ऐसे आदमी ने इस तरह की बात क्यो उठाई । वह बेचारे 
जी बहुत दुखी हुए। उन्होने बहुत माफी माँगी । महात्माजी इस घटना के पहले से 
ही बहुत प्रभावित थे; क्‍योंकि उस प्रस्ताव के थोड़ वोटों से पास हो जान के बाद स्वराज्य- 
पार्टो के लोग देशबन्धु दास और पं० मोतीलाल नेहरू के साथ सभा छोडकर चले गये थे । 
सभा में ऐसे ही लोग रह गये थे जिनके सम्बन्ध में यह समझा जाता था कि वे महात्माजी 
के साथ है। यह बैठक अहमदाबाद में हुई थी। इन सभी बातों का यह नतीजा 
हुआ था कि गांधीजी ने अपनी जीत को हार माना और अधिक जोरो से इस प्रयत्न में 
लग गये कि किसी-न-किसी तरह आपस के झगड़े को खत्म करके स्वराज्यपर्टी के साथ कोई 
समझौता कर ही लेना चाहिए। हमने देखा, अगर महात्माजी चाहते और जोर लगाते 
तो काग्रेस स्व्॒राज्यपार्टी के साथ नही जाती और स्वराज्य-पार्टी के लोगो को काग्रेस से अलग 
होकर ही काम करना पड़ता । पर वह जहाँ अपने विचारों में दृढ रहना चाहते थे वहाँ 
दूसरे के विचारों का भी पूरा आदर करते थे। अब, जब उन्होंने यह देख लिया कि 
देशवन्धु दास और पडित मोतीलाल नेहछू-जंसे लोग अपने विचार मे दुढ रहना चाहते है, तो 
उन्होंने विरोध छोड़ दिया---उनके कामों में, अपने विचार पर डटे रहकर भी, काग्र स-जनो 
को, जो चाहते थे उनको ही, स्वराज्य-पार्टी की मदद करने की इजाजत दे दी। इससे 
उनकी महत्ता और भी स्पष्ट सर्वोपरि हो गई। इससे भी बढ़कर दूसरा ढदाहरण 
१९४७ में देखने में आया, जिसका जिक्र आगे प्रसगानुसार किया जायगा। 
महात्माजी के जेल चले जाने के बाद हिन्दू-मुसलमानो में जो मेंल देखा गया था, उसम 
कमी आने छगी । जो लोग काग्रेस और खिलाफत-कमिटी में थे उनमें तो कोई विशेष अन्तर 
अभी देखने मे नही आया था, पर जन-साधारण म॑ एक दूसरे पर सन्देह की आग आहिस्ता- 
आहिस्ता सुलगने लगी । मै ऊपर बता चुका हूँ कि मलावार के मोपलो के सम्बन्ध में तरह- 
तरह की बाते किस तरह कही जाने छगी थी। इसमे सन्देह नहीं कि कारण चाहे जो भी 
हो, मोपलो ने कुछ हिन्दुओं के साथ ज्यादतियाँ की थी। पर वे बाते बहुत बढ़ा-चढ़ा कर 
और-और जगहों में कही गई । हिन्दुओं के दिल में यह भावना उठने लगी कि मृसछमानो को, 
उनके खिलाफत के मामले में सहायता देकर, गांधीजी ने और उनके नेतृत्व मे काम करनेवाले 
दूसरे हिन्दू नेताओं ने भारी भूल की--इन लोगो के ही कारण मुसलमानों में इतनी जागृति 
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हुई और उस जागृति का ही यह नतीजा है कि वे इस प्रकार से हिन्दुओ के साथ ज्यादती 
करने लगे । जो लोग अधिक समझदारी से बाते करने का दावा रखते थे, वे यह भी कहने 
लगे कि इस्लाम कट्टरपथी सिखछाता है, और चूंकि सारा खिलाफत-आन्दोठछन धाभमिक 
आन्दोलन था, इसलिए उसका एक ही नतीजा हो सकता था-वह यह कि मसलमानों म 
कट्टरपन वढे । इस कट्टरपन का ही नतीजा मलछावार में हिन्दुओं को जबरदस्ती 
मुसलमान बनाने ओर एक-मात्र हिन्दू होने के कारण उनके घर-वार लूटे जाने के रूप में 
देखते में आया। दूसरी ओर, मुसलमानों का कहना था कि मछावार की वाते वहुत बढ़ा- 
चढा कर, हिन्दुओं में मुसलमानों के विरुद्ध भावना जाग्रत करने के लिए, कही गई हे; 
अगर कही मसलमानो ने किसी हिन्द के साथ ज्यादती की तो इसलिए नहीं कि 

न्दू था, बल्कि इसलिए कि उसने मोपलों के खिलाफ ब्रिटिश गवन॑मेट की मदद की । 
अली-बन्धुओं का कहना था कि काग्रंस और हिन्दुओं के कारण मुसलमानों भ जागूद. 
नही हुई हैं; उस जागृति का कारण उनके घामिक एतकादों पर ब्रिटिश गव्नेमेट ने 
जी अपनी नीति से गहरी चोट की थी वह था; यदि काग्रेस या गाधीजी काई भी उनका 
साथ न देता तो भी वे इस विषय को लेकर ब्रिटिश गवर्न मेंट से जरूर लडते--चाहे उस लड़ाई 
का तरीका कोई दूसरा भी होता और उसका नतीजा भी चाहे जो कुछ हुआ होता; 
कांग्रेस और हिन्दुओ ने जो मदद की थी उसके लिए वे कृतज्ञ जरूर थे, पर हिन्दुओं और काग्रेस 
को भी यह नहीं भूलना चाहिए कि मुसलमानों के आ जाने से उतकी भी शक्ति कितनी 
बढ़ गई और वे इस योग्य हो गये है कि ब्रिटिश गवषर्तमेट से छोटा लेने को तैयार हे । 

१९१९ मे, दिल्ली मे, जलियॉवाला-बाग में ओर अनेकानेक जगहों मे हिन्दू ओर 
मसलमान के खून एक साथ बहे थे। दोनो ने मिलकर ब्रिटिग गवनमेठ का मुकाबछा 
किया था । जलियाँवाला बाग के वाद तो दोनो की मेंल-महब्वत इतनी वढ़ गई कि मालूम 
होता था, अब यह एकता कभी टूटेगी ही नहीं। पर एक स्थान पर दुध॑ंटना होने से 
आहिस्ता-आहिस्ता उस दूध और पानी के मेल में खटाई पड गई! यद्यपि उसका 
असर तुरत देखने मे नहीं आया, तथापि थोड़े ही दिनों के बाद स्पप्ट दीखने छंगा । इसका 

बसे पहला और सबसे नुमायाँ उदाहरण, १९२२ में महात्माजी के जेल जाने के पॉच-छ' 
महीने के अन्दर ही, मुलतान में देखने में आया | वहाँ मुसलमानों की आबादी बहुत हैं, 
हिन्दुओं की कम । मुसलमानों ने मुहरंम में बहुत धूम-धाम से ताजिया का जुलस 
निकाला । बस हिन्दुओं से झगड़ा छिड गया । नतीजा यह हुआ कि वहुतेरे निरीह हिन्दू 
मारे गये । बहुतों के घर लटे और जछाये गये । नाना प्रकार के अत्याचार उनके साथ 
किये गये । मुसलमानों का कहना था कि हिल्दुओं ने ताजिया को बेंहमंती की---उसपर 
ढेले ओर पत्थर फेके, जिससे मुसलमानों में उत्त जना हुई, तब उन्होंने बछ़बा-फसाद किया । 
हिन्दुओं का कहना था कि उनको इस तरह के परागछपन की कार्यवाही करने की कोई 
जरूरत नहीं थी और न वे ऐसा कर ही सकते थे; क्योकि उनकी ओर से रूडाई करने की 
कोई तैयारी नही थी, मुसलमान शहर के और बाहैर के बहुत बडी संख्या मे हथियार 
बन्द होकर-- जैसा ताजिया के जुल्सो में हुआ करता है--जुल्स मे शरीक थे, हिन्दू ऐसे 
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बेवक्फ और नासमझ नही थे कि ऐसे जुलूस के साथ छेडछाड़ करते; मुसलमान हिन्दुओं 
को लूटने-पाठटने के लिए तैयार आये थे, अतः उन्होंने ताजिया पर ढेला-पत्थर फेकने का 
केवल एक बहाना बनाकर लूट-मार शरू कर दी थी । 

कांग्रंस और खिलाफत के लोगों का कहना था कि इसमे न हिन्दुओं का कसूर था 
ओर न मुसलमानों का; ब्रिटिश गवर्नमेंट ही हिन्दू-मुसलिम एकता देखकर घबरा गई थी; 
उसीके कर्मचारियों ने यह झगड़ा करा दिया । हो सकता है कि ढेला-पत्थर ताजिया पर, 
जैसा मुसलमान कहते थे, फेंक्रा गया हो, पर हिन्दुओं ने नही फेका था; यह काम गवर्न॑मेट 
के आद मियों की तरफ से किया या कराया गया था। उन्होने ही मुसलमानों में उत्त जना 
पैदा कर हिन्दुओं को छूटवाया, पिटवाया और मरवाया। उस समय वहाँ के डिप्टी 
कमिश्नर मि० एमसंन थे। वह वहुत होशियार और चालबाज अफसर समभे जाते थे । 
बहुत लोगों का तो कहना था कि इस फसाद की जड में वही थे। उनकी तरक्की भी पीछे 
बहुत हुई । वह थोड़े ही दिनों के बाद गवनंमेट-आफ-इं डिया में होम-सेक्रेटरी और बाद में 
पंजाब के गवनंर भी हो गए । 

जो भी हो, इसमें शक नही कि हिन्दुओं के साथ बहुत ज्यादती हुई थी। जब 
इसकी खबर मिली तब हकीम अजमलर खाँ के साथ, जो कांग्रेस के सभापति थे, पण्डित 
मदनमोहन मालवीय, सेठ जमुनालाल बजाज, श्री प्रकाशम्‌ आदि, और मैं भी, मुल्तान 
गये । वहाँ स्टेशन पर उतरते ही हमलोगों को मालूम हो गया कि हिन्दू और मुसलमानों 
के बीच बहुत बडा मनमुटाव हो गया है । अब वे इसी बात पर झगड़ने लग गये कि हम 
लोग कहाँ ठहराये जायें । हिन्दू समझते थे कि हमलोग अगर मुसलमानों के प्रबन्ध में 
ठहराये गये तो केवल मुसलमानों की ही बात सुनकर हम अपनी राय कायम कर लेगे 
और मुसलमानों को निरफ्राव मान लंगे। उसी तरह, मुसलमान समझते थे कि हम अगर 
हन्दुओ के इन्तजाम में ठहराये गये तो हिन्दुओ की बात सुनकर हम मसलमानों को ही 
अपराधी मान लेगे। किन्तु, हमलोग अपराध की जाँच करके दोपी निर्धारित करने के 
लिए ही वहाँ नहीं गये थे, बल्कि दुखियों को सान्त्वना देने और आपस के फटे हुए दिलो 
को किर से जोइने के लिए गये थे। हमने फैसला किया कि हमे दो दलों में बाँठ कर एक 
को हिन्दू ठहराबें और दूसरे को मुसलमान । में हकीम अजमरू खाँ के साथ एक मुसलमान 
नवाब के यहाँ ठहरा। दूसरे लोग मालवीयजी के साथ किसी हिन्दू के बगीचे में ठहरे । 

हम सब साथ मिलकर उन स्थानों को देखने गये जिनको मुसलमानों ने लूटा- 
खसोदा और जलाया था। उन हिन्दू पुरुषों और स्त्रियों से भी मुलाकात की, जिनके 
घर के लोग मारे गये थे। दृश्य वहुत ही दुखदायी था। घर के जो सामान न लूट ले जा 
सके, उन्हें इकट्ठा करके आग लगाकर जला दिया था। जहाँ आग नहीं लगाई वहाँ सब 
चीजों को एक-एक करके तोड़ डाला था। यहाँ तक कि गेहूँ पीसने की चक्की और 
मसाला पीसने के सिरू-बट् को भी नहीं छोड़ा था !| एक जगह तो मैने यह भी देखा 
कि एक पीजड़े को, जिसमें तोता पाला गया था, तोते के साथ ही घर के जलते हुए 
सामान की आग मभ डाल दिया था ! स्त्रियों ने रो-रोकर अपने दूखड़े सुनाये। इसका 
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इतना प्रभाव पड़ा कि हकीम अजमल खाँ की आँखों में आँसू आ गये; हम हिन्दुओं के 
दिल पर तो बड़ा गहरा असर पड़ ही रहा था। इडिप्टी-कमिश्नर से भी हम लोगों की 
मुलाकात हुई। मालवीयजी ने इस बात पर बहुत जोर दिया कि अपराधियों को कड़ा 
दंड मिलना चाहिए। यह बात मृभे खटकती थी, पर वहाँ कोई दूसरा चारा नहीं 
था। पहले हमलोगों ने हिन्दुओं और मसलमानों की अलग-अलग सभाएँ कीं। दोनों 
को हकीम साहब ने और मालवीयजी ने समझाया | पीछे दोनों को मिलाकर सभाएँ हुई । 
इससे कुछ हद तक दोनों में वैर-भाव कम हुआ। हमलोगों के वहाँ जाने का असर 
अच्छा हुआ। वहाँ कुछ शान्‍्त वातावरण छोडकर हम लोग वापस आये । मालवीयजी 
ने वहाँ भी एक बात कह दी थी कि हिन्दुओं के संगठित न होने के कारण ही उनके 
साथ इस प्रकार की ज्यादती हुई है, अत. उनको अब सगठित हो जाना चाहिए। इस 
बात को उन्होंने बडी खूबी के साथ कहा, जिससे हिन्दू-मुसलमान-वेमनस्थ बढने का 
आशंका पैदा नही होती थी और न कोई यही कह सकता था कि हिन्दुओं का संगठन 
मुसलमानों से लडने के लिए या उनके विरुद्ध किया जायगा । 

मसलमानो में वातावरण कुछ सुधर गया। पर यह बात छिपी न रही । दूसरा 
जगहों के हिन्दुओं में भी कुछ आवेश पेंदा हुआ। हिन्दुओं को संगठित करने की आव- 
इयकता महसूस की गई। थोड हो दिनो के वाद गया में काग्रेस होनेवाली थी । कुछ 
हिन्दुओ ने हिन्दू-सभा करने का विचार किया। पूज्य मालवीयजी को सभापति बनाने 
का निरचय हुआ। मालवीयजी ने सभापति होना इस शर्त पर मजूर किया कि में भी 
उस सभा में शरीक होऊ और उनको निमत्रण दूँ । मैंने इस बात को मजूर कर लिया; 
क्योकि मुभे इसमें कोई बुराई नजर नहीं आई। पीछे, जब हिन्दू-सभा का काग्रंरा 
के साथ मतभेद हुआ तब, मालवीयजी न॑ इस वात की म॒रभे याद दिलाई--कहा कि 
मेरे कहने पर ही उन्होंने गया में सभापति होना स्व्रीकार किया था। जो हो, सभा सफलता- 
पूर्वक गया में समाप्त हुई । मुख्य बात, वहाँ हिन्दुओं का अलग संगठन करना तय हुआ। | 

स्वामी श्रद्धानन्दगी ने मालबीय राजपूतों को--जो मसलमान तो हो गये थे, पर 
जिनके बीच अब भी हिल्दू-सस्क्रति के चिक्न मौजूद थे और हिन्दुओं के रस्म-रिवाज को 
बहुत बातों में मानते थे--शुद्ध करके हिन्दू बनाने का प्रयत्न आरम्भ किया | मुसलमान तो 
चाहे किसी भी दल और विचार का क्‍यों न हो, किसी हिन्दू को मुसलमान बनाना बुरा 
नहीं मानता; पर स्वामी श्रद्धानन्दजी के शुद्धि-आन्दोलन के कारण उनसे मुसलमान बहुत 
बिगड़ गये---उनके जानी दुश्मन तक हो गये । जहाँ-तहाँ हिन्दू-मुसलिम बलवा भी होते ही 
रहे । नतीजा यह हुआ कि आपस का द्वप बढ़ने लगा । 

स्वामी श्रद्धानन्द, १९१९ में, जब दिल्‍ली में रोलट-कानून के विरुद्ध आन्दोलन में 
मूसऊछमान भी शरीक थे, पुलिस की वन्दूकों के सामने सीना खोलकर खडे हो गये थे । 
उस वक्‍त वह म्‌सलमानों में इतने लोकप्रिय हो [गये थे कि मसलमानों ने उनको जामा- 
मस्जिद के अन्दर खड़े होकर भाषण करने के लिए वाध्य किया था। वही स्वामीजी 
इस शूद्धि-आन्दोलन के कारण मूसलमानों के सबसे बड़े दुश्मन समभे जाने लगे। अन्त 
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में, १९२६ के दिसम्बर में, एक मूसलमान के हाथ से उनकी हत्या भी हो गई। यह 
हत्या कई वर्षों के बाद हुई। पर इसके लिए वायुमंडल १९२३ से ही तैयार होने 
लगा था ! 

महात्माजी ने जेल से निकलने पर एक तरफ कांग्रेसियों में कौसिल के प्रश्न पर 
मतभेद देखा और दूसरी तरफ यह देखा कि जो हिन्दू-मुसलिम-ऐक्य इतने लोगों के परि- 
श्रम तथा त्याग के बल से उन्होंने स्थापित किया था वह हिन्दू-मुसलिम दंगों की लहर में 
नस्त-नाबूद हो गया ! उसी साल एक भारो दंगा कोहाट में हो गया था, जिसमें हिन्दुओं 
के साथ बड़ी ज्यादतियाँ हुई थी। महात्माजी का अली-बन्धओं पर अटल विश्वास 
था। वे दोनों भी महात्माजी के प्रति वैसी ही श्रद्धा रखते! थे। कोहाट के भगडे के 
सम्बन्ध में महात्माजी ने मौलाना शौकत अली के साथ जाँच करने का निश्चय किया । 
किन्तु दोनों एक राय पर नहीं पहुँचे, मतभेद हो गया ! महात्माजी बहुत ही गम्भीर पुरुष 
थे। कभी अपने मह से किसी की शिक्रायत भर-सक नहीं किया करते थे। इस 
मौके पर भी उन्होंने नहीं किया। पर यह बात स्पप्ट हो गई कि अबतक जैसा एक दूसरे 
के साथ अट्ट और अटल विव्वास का सम्बन्ध था वह अब नहीं रह गया ! किन्तु इस बात 
को उन्होने जाहिर नहीं होने दिया । काम साधारणतया, जैसा पहले चलता था, चलता रहा । 

इन झगडो से महात्माजी कुछ इतने ऊब गये कि उन्होंने सोचा, इनको रोकने के 
लिए कोई बहुत बड़ा कदम उठाना आवश्यक हो गया है । अभी चन्द ही महीने पहले वह 
भारी बीमारी से, जिसमें उनके पेट में चीरा लगा था, उठे थे। पर उन्होंने जान की 
परवा न करके इक्क्रीम दिनो का उपवास करने का निशचय कर लिया ! इस निश्चय 
के्समय वह दिल्‍ली में थे । वहाँ मौलाना मुहम्मद अली के घर मे, उनके ही अतिथि 
होकर, ठहरे हुए थे। वहीं उन्होंने उपवास करने का विचार स्थिर किया। मौलाना 
मृहम्मद अली और दूसरे बहुत-से छोगों ने इस विचार को रोकने का बहुत प्रयत्न किया । 
पर वह अपने विचार पर अटल और दृढ रहे । आखिर उपवास वही पर आरम्भ कर 
दिया । मौलाना मुहम्मद अली उस समय काग्रंस के प्रेसिडेंट थे। इस उपवास की 
खबर छपते ही सारे देश में चिन्ता की लहर-सी दोड़ गई। मौलाना मुहम्मद अली 
ने सभी दलों और धर्मों के प्रतिनिधियों की एक कान्फ्ेस बलाई। उसमें कांग्रेस के 
अछावा हिन्दू, मसलिम, ईसाई, पारसी, सिक्ख, सभी सम्प्रदायों के प्रतिनिधि उपस्थित 
हुए। क्रिस्तानों के सबसे बड़े पादरी--कलछकत्ता के लाडं-विशप--भी कान्फ्रेस 
में आये । कई दिनों तक वहस हुई। अन्त में, आपस के इतने झगड़ के जो कारण हुआ 
करते थे--जैसे शुद्धि, गाय की कुर्बानी, मस्जिदों के सामने वाजा इत्यादि---उन सभी पर 
प्रस्ताव स्वीकृत हुए । महात्माजी को इससे संतोष हुआ। उन्होंने २१ दिनो के उपवास 
का जो ब्रत लिया था उसे पूरा करके ही उपवास समाप्त किया । 

में उपवास आरम्भ होने के एक ही दो दिनों के बाद दिल्‍ली पहुँच गया था। 
महात्माजी मौलाना मुहम्मद अली के धैर में ही थे। दो-तीन दिनों के बाद वह शहर 
से बाहर एक कोठो में ले जाकर रखे गये । उपवास के बाकी दिन उन्होंने वहीं बिताये । 
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मे दूसरी जगह ठहरा था। पर प्राय: सारा दिन, और रात का भी कुछ अंश, वही 
बिताया करता था । महात्माजी की दृढ़ता, ईश्वर पर भरोसा और अपने निर्धारित 
कार्य क्रम में तत्मरता का जैसा उदाहरण वहाँ देखने में आया वैसा म॑ने पहले कभो 
नहीं देखा था । 

महात्माजी का एक नियम था कि वह रोज चरखा चलाया करेगे । इन इक्कीस दिनों 
के उपवास में भी उन्होंने चरखा चलाना एक दिन भी नही छोड़ा । उपवास के कुछ दिन बीत 
जाने के बाद वह इतने कमजोर हो गये थे कि अपने से उठना-बैठना भी असम्भव हो गया 
'था। तो भी चारों तरफ तकिया लगाकर, तकिये के सहारे, वह बैठा दिये जाते ओर 
अपने नियम के अनुसार चरखा कात लिया करते । अन्त में, जिस दिन उन्होने उपवास 
समाप्त किया उस दिन भी, चरखा चलाने के बाद ही उन्होंने उपवास समाप्त किया । प्रार्थना 
तो नियत समय पर प्रतिदिन सुबह-शाम हुआ ही करती थी । पृज्य मालवीयजी कुछ 
देर के लिए प्रतिदिन श्रीमद्भागवत की कथा सुनाया करते थे। ईश्वर पर उनका बड़ा 
अटल विश्वास था। इस बात को वह मानते थे कि ईश्वर को अगर उनसे कुछ और 
काम लेना होगा तो वह उपवास की अवधि को सकुशलर समाप्त करा देगा। डाक्टर 
अंसारी उनको बराबर देखा करते । पेशाब वगरह भी जाँचा करते । उनका विचार था, 
और उपवास आरम्भ होने के पहले ही उन्होने महात्माजी से बहुत कहकर यह वचन ले लिया 
था, कि अगर ऐसा समझा गया कि उपवास के कारण अब उनके जीवन पर खतरा है तो, उस 
हालत में--चूँकि वह उपवास के कारण मरना नहीं चाहते थे---उपवास तोड़कर वह 
कुछ खाने भी लछगेगे। इसलिए डाक्टर अन्सारी इसी खयाल से दिन-भर में कई बार 
देखते और जाँच करते । पेशाब जाँचने में उनको डर होने लगा कि वह सकट का समग्र 
अठ निकट आ रहा हैं। इस बात की सूचना उन्होंने महात्माजी को दी। दूसरे दिन 
उन्होंने साफ-साफ कहा कि अब ठहरना खतरनाक होगा, आज आपको भोजन करना ही 
चाहिए। महात्माजी ने उनसे कहा--“आपने सब बाते सोच ली हूँ ? सब देख लिया है ? 
तब भी आपका यही निश्चित मत है ? पर आपकी विद्या में एक बात का जिक्र नहीं 
होगा--वह हें प्रार्थना ! आज-भर मुझे छोड दोजिए। कल अगर ऐसी ही हालत रही तो 
में अपने वचन को पूरा करूगा, खा लेंगा।” दूसरे दिन, जब डा० अन्‍्सारी ने जाँच 
करके देखा, वे सब लक्षण जिनसे उन्होंने खतरा समझा था, गायब हो गये थे उनको खुद 
इससे बड़ा आश्चये हुआ । इस चमत्कार की वात उन्होंने अपने सभी इष्ट-मित्रों से कही । 

महात्माजी ने इसके बाद कई बार इक्कीस दिनों के उपवास किये । पर, चूंकि यह 
समय पहला था, लोगों को चिन्ता बहुत थी । किन्तु सफलता-पुवंक उपवास समाप्त हुआ । 
अब, दिल्‍ली के सम्मेलन के बाद, वातावरण बहुत सुधरा हुआ मालूम हुआ। ऐसा 
प्रतीत होने छगा कि आपस के झगड़ अब नहीं होगे; अगर कही झगड़े का सामान देखने 
में आया भी तो आपस की बातचीत या पंचायत से झगड़े का फैसला हो जाया करेगा । 
परन्तु, जितने उत्साह और खुश-दिली से दिल्‍ली का« सम्मेलन समाप्त हुआ था वह कायम 
न रह सका। उन फैसलों का जितने जोरों से प्रचार होना चाहिए था, वह भी न हुआ । 
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थोड़े ही दिनों के बाद ऐसा मांलम हुआ कि वे फैसले महात्माजी के उपवास-जनित चिन्ता के 
कारण हुए थे---उनके प्रति वह श्रद्धा की भावना और विश्वास नही था जो उनको हिन्दू- 
मुसलमानों के दिल में स्थायी स्थान दिलवा सकता। क्षणिक सफलता के कुछ दिनों के बाद 
फिर आपस के झगड़े -बलवा-फसाद जारी हो गये। महात्माजी ने, इस प्रकार बेलगॉँव- 
कांग्रस होने के पहले ही, दो प्रश्नों का--जो देश को चिन्तित कर रहे थे---.हल निकाल कर, 
बेलगाँव-काँग्रेस की सफलता के लिए वायूमडल् तयार कर लिया । 

महात्माजी के उपवास कई बार हुए। वे विशेष कारण से ही हुए। उपवासों के 
सम्बन्ध में उनका विद्वास अटल था। वह उनको आत्मशद्धि का अचूक साधन मानने थे । 
यह भी समझते थे कि किसी विषय में अगर सफलता नहीं होती तो उसका कारण कुछ 
अपन में कमी है; जब आत्मशद्धि से वह कारण दूर हो जायगा तब कार्य-सिद्धि अवश्य हो _ 
ही जायगी । जो लोग गहराई में पहुँचकर उनकी विचारधारा को नही समभ पाते थे- 
और देश के अधिकांश लोग ऐसे ही थे--वे यह समझते थे कि महात्माजी दूसरों पर 
दबाव डालकर कार्य सिद्ध कराने के लिए उपवास करते है । किन्तु उनके उपवास का 
दबाव दूसरों पर, जो उनके साथ प्रम रखते थे, प्रेम का ही पड़ता था। हॉ, जो विरोधी थे, 
उनपर प्रमका दबाव तो पड ही नहीं सकता था। पर ऐसे छोग शायद लोकमत से, 
जो उपवास के कारण जाग्रत हो जाया करता था, जरूर डरते थे। जो लोकमत की 
परवा न करते उन पर कोई विशेष असर देखने में नही आता । पर महात्माजी का विश्वास 
था कि कोई प्रभाव यदि नही भी देखने में आता है, तो भी दबाव पड़ विना रह नहों सकता; 
क्योंकि असल उहू श्य तो आत्मशुद्धि होती है, वह हुए बिना रह नही सकती । जहाँ-कही 
दूसरे पर दबाव डालने का प्रभाव पडा, जंसा राजकोट के उपवास के सम्बन्ध में उन्होंने बहुत- 
कुछ लिखा था, वहाँ उस उपवास को, कुछ दबाव आ जाने के कारण, उन्होंवे गत और 
असफल बतलाया था-नयद्यपि जाहिर तौर पर वह सफल समझा जाता था । 








जम. अम्मा 


पन्द्रहवों अध्याय 


इस वक्‍त से प्राय. पॉच वर्षों तक महात्माजी अपना समय विशेषकर रचनात्मक 
काम में ही लगाते रहे । राजनीति का काम--अर्थात्‌ ब्रिटिश गवनंमेट को किस तरह 
मजबूर किया जाय कि भारत को स्वराज्य दे दे---स्वराज्य-पार्टी के जिम्मे रहा। यद्यपि 
दिल्‍ली की असेम्बली में स्वराज्य-पार्टी का बहुमत नहीं था, तो भी और-और दलों के 
लोगों के साथ मिलकर उसने अपने कार्य क्रम मे सफलता पाई; क्‍योंकि बजट को नामंजूर 
करके वायसराय को वह मजबूर कर सकी कि वह अपने विशेषाधिकारों से काम ले। 
पर स्वराज्य-पार्टी के अन्दर भी कुछ मतभेद देखने में आये । कह मतभेद इस बात में कि 
कौसिलों के अन्दर एकबारगी और पूर्ण असहयोग किया जाय, अथवा जहाँ असहयोग के 
लिए ब्रिटिश गवनमेट की नीति मजबूर करे वहाँ तो असहयोग किया जाय--पर जहाँ 
देश-हित के लिए ब्रिटिश गव्नमेंट की नीति मौका दे वहाँ सहयोग भी किया जाय । पंडित 
मोतीलाल नेहरूजी, देशबन्धु दास की मृत्यू के बाद, स्वराज्य-पार्टी के नेता थे। वह 
असहयोग के पूरे पक्षपाती थे। स्वराज्य-पार्टी का जन्म भी इसी प्रकार के असहयोग 
के लिए हुआ था । तब से अब तक उस पार्टी के छोग असहयोग की ही दुहाई दिया 
करते थे । पर, कुछ दूसरे लोग, जिनमें महाराष्ट्र के कुछ छोग प्रमुख थे, प्रतिक्रियात्मक 
असहयोग के पक्ष में आवाज उठाने छगे । इस कारण, आपस में कट॒ता भी हो गई। 
अन्त में, स्वराज्य-पार्टी ने, और उसकी सलाह से कांग्रेस ने भी, यह निश्चय किया कि 
स्वराज्य-पार्टी के छोग कौसिल से निकल आवे। वे लोग निकल भी आये। थोईे है 
दिनों के वाद फिर चुनाव होनेवाला था । इस चुनाव में स्वराज्य-पार्टी ने, केवल अपने 
नाम से ही नहीं--ब्रल्कि कांग्रेस के नाम पर भी, भाग लिया। इसलिए, कुछ अधिक 
सफलता भी हुई। पर इस चुनाव मे, हिन्दू-मुस्लिम दंगों के कारण जो वैमनस्यथ हो 
गया था उसका, नतीजा यह हुआ कि पं० मदनमोहन मालवीय और लाला लाजपतराय- 
जैसे प्रमख लोग, कांग्रेस के विरोध में, हिन्दूसभा की ओर से, चुनाव लड़ । जो प्रति- 
क्रियावादी असहयोग के पक्षपाती थे वे लोग भी कांग्र स के विरोध मे लड़े। पर तो भी 
उस समय के विधान के अनुसार जो जीत हो सकती थी वह अधिकतर कांग्रंस की ही 
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हुईै। महात्माजी ने स्वराज्य-दल के लागों को पूरा मौका दिया कि वे जिस तरह से 
चाहें अपने कार्यक्रम को चलावे । कांग्रेस से भी वे लोग जो काम ले सकते थे उसे 
लेने का काफी अवसर दिया | नतीजा इसका यह हुआ कि चार-पाँच वर्षो तक कायेक्रम 
की, आजमाइश करके, प० मोतीलाल आदि भी, कौसिल को छोड़कर, असहयोग-सत्याग्रह के 
कार्यक्रम में फिर आ गये ! यहाँ तक पहुँचने में कई सारू लग गये । पर इसके चिह्न 
१९२५ मे ही, देशवन्धु दास के जीवन के अन्तिम दिनों मे, देखने मे आने लगे थे । 

देशबन्ध्‌ दास ने स्वराज्य-पार्टी को, जहाँ तक वह अपने कार्यक्रम को चला सकती 
थी, चलाने का प्रयत्न किया । दो प्रातो में, अर्थात्‌ मध्यप्रदेश और बगाल मे, या तो 
मिनिस्ट्री बनी ही नहीं या ( बंगाल मे ) बनी भी तो तोड़ दी गई। केन्द्रीय असेम्बली 
में बार-बार बजट नामंजूर किया गया । बीच-बीच में गवर्नमेट ने दमन-चक्र भी खूब 
चलाया । स्वराज्य-पार्टी उसे रोकने में कुछ सफल न हो सकी । इस तरह, कौसिल के अंदर 
से असहयोग की न्यूनता स्पष्ट होने लग गई थी । पर देशबन्धु दास ने सोचा था कि 
स्वराज्य-पार्टी ने अपनी शक्ति दिखला दी हैँ, अगर इसके बाद वह समझौता करने 
के लिए भी अपनी तत्परता दिखलावे, तो जश्ञायद ब्रिटिश गवर्नमेंट बातचीत करके 
रास्ता निकालने को तैयार हो जाय। उन दिनों इज्जलेड में लार्ड बर्कनहेड, जो 
एक कट्टर कज्जरवेटिव और तेज-मिजाज तथा निडर राजनीतिज्ञ समभे जाते थे, 
भारत-सचिव हो गये थे। देशवन्धु दास को उनसे बहुत आशा थी । कुछ दिनों के लिए 
देशवन्धु पटना में ठहरे थे। वातों-ही-बातो में उन्होंने मकसे कहा था कि उनको लाई 
बर्केनहिड से बहुत आशा है; पर यदि लार्ड बर्कनहेड ने उनको निराश किया तो फिर उनके 
सामने महात्माजी के चरखे के सिवा दूसरा कोई साधन नहीं रह जायगा, अर्थात्‌ गाधीजी 
के कार्यक्रम को ही फिर उन्हे मानना पड़गा ! इस आशा से कि लाई वर्कनहिइ्ड उनकी 
बातो पर ध्यान देगे, उन्होंने एक वक्‍तव्य निकाला। थोड़े ही दिनो के वाद वह बंगाल- 
प्रान्तीय राजनीतिक सम्मे लन के सभापति हुए । उसमे किये गये उनके भाषण से, समझोता 
करने की इच्छा टपकती थी । ला्ड बकनदेड ने कुछ मीठे शब्दों के साथ, पर साफ-साफ, 
जाहिर कर दिया कि वह इस तरह का कोई समभझोता, जबतक स्वराज्य-पार्टी असहयोग का 
कार्यक्रम छोड़ नही देती हैँ, नहीं करेंगे । इस बात की चोट देशबन्ध्‌ दास को छगी। 
उनका स्वास्थ्य कई महीनों से गिरता जा रहा था। इसके थोड़े ही दिनो के बाद दाजिलिग 
में उनकी मृत्यू हो गई ' 

जैसा ऊपर कहा गया है, उनकी मृत्यु के बाद, पं॑० मोतीलाल नेहरूजी के नेतृत्व 
मे, स्वराज्य-पार्टी के अधिकतर लोग असहयोग कायम रखने के पक्ष में हो गये । कुछ लोग 
प्रतिक्रियात्मक असहयोग के पक्षपाती हो गये । स्वराज्य-पार्टी में फूट पंदा हो गई। जो 
भावना देशबन्धु दास के अन्तिम दिनों में अस्पष्ट देखने में आई वही दिन-दिन दुढ होती गई । 
१९२८ के अन्त में यह स्पष्ट हो गया कि अब कौसिलों से काम नही चलेगा, असहयोग को 
कुछ उग्र रूप धारण करना ही पड़ंगा। 

इन चार-पाँच वर्षो में महात्माजी, जेसा ऊपर कहा गया है, अपना समय विशेष कर 
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रचनात्मक काम में ही लगाते रहे । यहाँ पर रचनात्मक काम का कुछ विवरण देना अच्छा 
होगा । महात्माजी चरखें और खादी को रचनात्मक कार्यक्रम का मध्यविन्दु अर्थात्‌ केन्द्र 
मानते थे। १९२४ से खादी-बोर्ड, जो कोकनाडा-कांग्रेस के बाद स्थापित हुआ था, इसका 
काम चलाता रहा। इसके लिए काग्रेस के तिलक-स्वराज्य-फंड से काफी प॑से भी मिले थे । 
जब स्वराज्य-पर्टी के साथ समझौता हो गया तब अखिलभारतीय चरखा-संघ की स्थापना, 
अखिलभारतीय काग्रेस-कमिटी के एक प्रस्ताव द्वारा, की गई | यह समझौते की शर्तों में था 
कि इस तरह के काम गांधीजी के जिम्मे रहेंगे और स्वराज्य-पार्टी के लोग यथासाध्य मदद 
किया क रगे। इसलिए, चरखा-सघ कांग्रेस द्वारा स्थापित--पर अपने काम में स्वतंत्र-- 
संस्था बना । जो कुछ काग्रेस के रुपये या धन खद्टर-बोई को मिले थे, सव चरखा-संघ को 
दे दिये गये । गाधीजी का बहुत समय चरखा-संघ और उसके मातहत सूबे-सूबे के चरखा- 
संघ्रों के संगठत में लगा। इस काम को बढाने के लिए अधिक रुपयों की जरूरत हुई तो 
महात्माजी ने दौरा करके रुपये जमा किये । वह स्वयं चरखा-संघ के अध्यक्ष थे । उसकी 
सभी बातों की देखरेख करना और उसे मार्ग दिखलाते रहना उनका विशेष काम रहा । 
उन दिनों चरखा-सघ की नीति थी कि चरखा बेहतर बनाया जाय जिसमे! और भी अच्छी 
तथा अधिक गति हो, बुनाई का काम भी बढे । इसलिए, इस सम्बन्ध के बहुत-से लेख 
महात्माजी लिखते रहे, अबने भाषणों में भी बहुत बाते बताते रहे । इसका नतीजा यह 
हुआ कि बहुत जगहों मे चरखे का काम संगठित रूप से चलने छलगा। सभी जगहों में ऐसे 
अच्छे-अच्छे कार्यकर्ता मिले, जिन्होंने इस संगठन में बहुत सहायता पहुँचाई । 

चरखे की उन्नति कई तरह से देखने मे आई। अच्छा-से-अच्छा बारीक सूत बनने 
लगा । मोटे और बारीक, दोनो प्रकार के, कपडे बहुत अधिक तैयार होने लगे। अच्छे- 
से-अच्छे नमूने की खादी बनने लगी, जो मिल के बने किसी भी कपड़े से मकावछा कर सकती 
थी। खादी का श्द्वार बढाने के लिए कपडे की रंगाई और छपाई भी होने छंगी। 
प्रत्येक खादी-भण्डार और प्रान्तीय शाखा का यह प्रयत्त होता था कि वह अधिक-से-अधिक 
तथा अच्छी-से-अच्छी खादी तंववार करावे । साथ ही, अपने प्रान्त मे अथवा बाहर, जह 
भी हो सके, बेचकर काम आगे बढ़ावे । इसके सिवा, यह भी कोशिश थी कि खादी मिल 
के कपड़े का, कीमत में भी, मकाबछा कर सके। इसलिए खादी का दाम घटाने का, 
अर्थात्‌ कम-से-कम खर्च में उप्ते तैयार करके बेचने का, प्रयत्न सभी केन्द्र और भण्डार 
करते थे । महीन खादी महंगी पड़ती । मिल के महीन कपड़े के मुकाबले उप्की कीमत 
ज्यादा पडती । पर मोटे कपडे में इतना फर्क नहीं था। अधिक लोग महीन कपड़े ही 
ज्यादा पसद करते । पर वह कम तैयार होता। विक्री बढ़ाने के लिए और प्रचार के 
खयाल से जगह-जगह प्रदर्शनी की जाती, जिसमे हर प्रकार की खादी दिखाई और बंची 
जाती । जो प्रदर्शनी बडे पैमाने पर की जाती उसमे खादी बनाने की विधि भी दिखलाई 
जाती । काम करनेवाले कारीगर कपास लोढने से आरम्भ करके उटाई, ध॒ुनाई, कताई, 
बुनाई, रेंगाई, छपाई इत्यादि की सभी प्रक्रिपाएँ दिखछाते। इन कामों के लिए जो 
नये-से-तये यंत्र जिस-किसी सूबे में तैयार होते, दिखलाये जाते। साबरमती का आश्रम तो 
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इस अनुसंधान में लगा रहता कि कौन-सा यंत्र उन्नत किया जाय--किस तरह सूत इतना 
वराबर और मजबूत बने कि आसानी से वह बुना जा सके । इन सबके लिए वह आश्रम 
प्रयोगशाला बन गया था। दूसरी जगहों में भी प्रान्तीय शाखाएँ अपने-अपने क्षेत्र में 
अनुसंधान और प्रयोग का काम करती रहती। फलस्वरूप बहुत किस्म के नये चरखे 
निकले जिनका मुख्य उहं श्य था खादी की प्रगति बढ़ाना । इस प्रगति के साथ-साथ 
सूत की मजबूती, समानता और बारीकी पर भी अधिक ध्यान दिया जाने लगा। 

कपास की खेती के अलावा रेशमी खादी की भी काफी प्रगति हुई। जहाँ-जहाँ 
रेशम का काम पहले से कुछ होता था वहाँ बहुत बढ़ गया; क्योंकि रेशमी कपड़े की 
बिक्रो का एक अच्छा साधन चरखा-संघ हो गया । विदेशी रेशमी कपड़ा बहुत प्रचलित था । 
अब रेशमी खादी, सुन्दरता और कीमत में, विदेशी रेशमी कपड़े का बहुत हद तक मुकावला 
करने लगी । चरखा-संघ की नीति कपास की खादी को अधिक प्रोत्साहन देने की थी; 
क्योंकि उसका जितना प्रचार हो सकता था उतना रेशमी कपड़े का नहीं। एक तो सब 
लोग रेशमी कपड़ा ले नहीं सकते थे--यदि लेना चाहे भी तो उतना वह पैदा नहीं हो 
सकता था कि सभी की जरूरतों को वह पूरा कर सके; दूसरे यह डर भी था कि उसी तरफ 
अगर अधिक ध्यान गया तो कपास की खादी उपेक्षित हो जायगी--उसमें जितनी प्रगति 
चाहिए, ध्यान बट जाने के कारण, नही हो सकेगी । तो भी, चूंकि रेशमी खादी से भी 
गरीबों की वैसी ही सहायता होती जैसी कपास की खादी से, बहुतेरी शाखाओ ने रेशमी 
खादी की तरफ भी ध्यान दिया । अतः काफी और अच्छी रेशमी खादी भी तैयार होने 
लगी । इससे मोटी खादी की बिक्री में भी प्रोत्साहन मिला; क्योंकि अक्सर ग्राहकों को 
जब कुछ अच्छे सुन्दर रेशमी तथा कपास के महीन कपड़े दिये जाते तो साथ-साथ कुछ 
मोटे कपड़ भी दे दिये जाते । 

इसी प्रकार, ऊनी खादी भी बनने लगी । इसके लिए विशेष प्रवन्ध कश्मीर में 
किया गया, जहाँ अभी तक यह कछा मिटी नही हैँ । उत्तर-भारत मे, सर्दी के दिनों मे, ऊनी 
कपडा आवश्यक हो जाता है । चरखा-संघ ने खादी पहननेवालों के लिए ऊनी खादी तैयार 
कराकर अपने भंडारों में बेचना आरम्भ कर दिया। इस तरह की खादी में भी काफी 
प्रगति हुई और इसकी बिक्री बढ़ गई । और प्रकार की खादी के सिवा, मिल के बने ऊनी 
कपड़े के साथ, अपनी खूबी तथा कीमत में, ऊनी खादी भी बहुत हृद तक मुकाबला करती 
थी । इसलिए इसकी माँग हमेशा बनी रहती । जिस तरह कपास की खादी की बिक्री 
बढ़ाने के लिए विशेष प्रयत्न करना पड़ता, उत तरह ऊनी खादी के लिए प्रयत्न की 
जरूरत नहीं पड़ती । 

खादी के अलावा महात्माजी अस्पृश्यता-निवारण पर भी बहुत जोर दे रहे थे। 
इस सम्बन्ध में भी काग्रेस के लोग प्रचार किया करते । हरिजन-बस्तियों में जाना, उनके 
काम में मदद देना, निजी तरीके से छुआछूत न मानना, इस बात का भी प्रयत्न करना 
कि उनके लिए जहाँ देव-मन्दिरों में जाना मना था वहाँ उनके लिए मन्दिर खुलवाना-- 
इत्यादि बातें सभी जगह हो रही थी | पर अभी इस काम में उतना जोर नहीं आया था 
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ओर न उतनी प्रगति ही हुई थी जितनी कुछ दिनों के बाद हुई। पर इसके लिए भी 
वायू मण्डल त॑यार हो रहा था । महात्माजी जो काम स्वयं नहीं करते थे वह किसी से करने 
को नहीं कहते थे। वह एक अछूत कन्या को अपनी कन्या मानकर अपने साथ साबरमती 
आश्रम में रखते थे। वही वह पली और सयानी हुई । जबतक उसका विवाह नही हुआ, 
महात्माजी और “बा” के साथ ही रही । महात्माजी के चार पुत्र थे, कन्या एक भी नहीं। 
इसलिए वह अछत कन्या ही उनकी कन्या बन गई । 

यह अछतपन न मालूम कब से हिन्दू-समाज में आ गया था ! अलग-अलग स्थानों में 
इसका अलग-अरूग रूप हो गया था। इसका एक रूप तो यह भी है जो बहुत-कुछ आज 
भी वतेमान हैं; प्र अब आहिस्ता-आहिस्ता कमजोर पड़ता जा रहा है, या इसका सबसे 
कमजोर और ठंडा रूप कहा जा सकता है । इसमे एक जाति के लोग दूसरी जाति के 
साथ रोटी-बेटी का व्यवहार नहीं करते--अर्थात्‌ उसके साथ बैठकर भोजन नही करते' 
और आपस में विवाह भी नहीं करते । इसकी भी बहुत शाखा-प्रशाखाएँ हो गई है । केवल 
ब्राह्मण, छत्री, वैश्य और शूद्र--यही चार विभाग नहीं है, बल्कि इनमे से प्रत्येक के बहु- 
तेरे विभाग बन गये है ! कुछ तो देश के कारण, कुछ और कारणों से भी, इनमें एक 
विभाग का दूसरे विभाग के साथ रोटी-बेटी का सम्बन्ध नहीं होता। एक विभाग के 
अन्दर भी बहुतेरे विभाग बन गये है ! एक वर्ण का दूसरे वर्ण के साथ तो कोई सम्बन्ध 
होता ही नही । शूद्रो के साथ तो अन्य तीन वर्णो का कोई सम्बन्ध हो ही नहीं सकता । 
उसी तरह, शूद्रों के अन्दर भी बहुत जातियाँ हो गई है, जिनका एक दूसरे के साथ सम्बन्ध 
नही होता । कुछ जातियों के साथ खान-पान का सम्बन्ध तो नही हो सकता; पर उनके 
साथ शरीर का स्पर्श मना नही है । कुछ का छुआ हुआ जल ग्रहण किया जा सकता हैं; 
पर पकाया हुआ अन्न नही ! पकाये हुए अन्न मे भी कच्ची-पक्की रसोई का भेद माना 
जाता हैं। पर इन चार वर्णो के अलावा भी एक पचम वर्ण हें, जिसका शरीर-नस्पर्श 
यदि हो जाय तो शरीर को शुद्ध करने के लिए स्नान इत्यादि का विधान है । इस प्रकार 
की अस्पृब्यता इतनी दूर तक चल गई हे कि अस्पृश्य के साथ किसी लकडी या रस्सी 
के द्वारा भी स्पर्श होना ब्रा माना जाता है ! कही-कहो तो, विशेषकर दक्षिण में, दृष्टि 
से भी स्पर्श हो जाता है ! वहाँ अस्पृश्य लोगों का किसी-किसी रास्ते से चलना भी मना हैं ! 
मंदिरों के अन्दर तो उनका जाना मना हें ही । 

महात्माजी ने इस प्रकार की घोर अस्पृश्यता को ही दूर करने का प्रयत्न किया; 
क्योकि वह समझते थे कि यह यदि हो जाय तो वर्ण-वर्ण के बीच खान-पान और विवाह 
का जो बन्धन हैँ वह स्वयं आहिस्ता-आहिस्ता ढीला पड़ जायगा। वह विदेशों में 
बहुत रह आये थे। इसलिए खान-पान के सम्बन्ध में किसी प्रकार की छुआछत का न 
मानना उनके लिए स्वाभाविक हो गया था। पर यह बात इस देश के लोगों--- विशेषकर 
गाँवों--के लिए नई चीज थी। जेसा में ऊपर बता आया हूं, उनके सम्पकं में रहनेवाले 
लोग इस बन्धन को भी ढीला कर ही देते थे। चम्पारन में हम लोग, जो उस दिन 
तक स्वजाति के अन्दर ही खान-पान किया करते थे, इस बन्धन को हृदाकर सब एक-दूसरे 
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के साथ खान-पान करने लगे थे। यह खान-पान केवल ऊँची कही जानेवाली जातियों के 
लोगों के साथ ही नहीं, बल्कि ऐसे लोगो के साथ भी आरम्भ हो गया जिनका छुआ हुआ 
पानी हम नहीं पी सकते थे । खूबी यह थी कि हमने यह काम कुछ लक-छिपकर नही 
किया, बल्कि खुले-आम किया । हम लोग वहाँ चारो तरफ से, गाँवों से आये हुए किसानों से, 
घिरे रहते थे---उनके बीच में ही खाना-पीना कर लेते थे। उनमें से कुछ को हम सबका 
एक साथ खान-पान शायद पसंद न पड़ता हो, पर किसी ने खुलकर इसका विरोध न किया, 
न इसकी टीका-टिप्पणी ही हमारे सुनने में आई। लोगों ने शायद मान लिया कि यह 
साधुओं की एक जमात है जिसमे सब लोग एक साथ बैठकर खा लेते है ! 

गया-कांग्र स में जो स्वयंसेवक काम करने के लिए आये उनमें से अधिकांश गाँव 
के ही लोग थे। वे अपने साथ खान-पान के सभी बन्धनो को छाये थे। वे ऐसा 
प्रबन्ध चाहते थे. जिसमें उनको अपने जातीय नियमो का उल्लंघन न करना पड़ । 
इसलिए, आरम्भ में उनके लिए ब्राह्मण रेसोइयों का प्रबंध करना पड़ा। उनकी संख्या 
बहुत थी । उनलोगो के लिए इतने रसोइये खाना बना तो सकते थे, पर सबको परस नही 
सकते थे। एक-दो बार के भोजन के बाद ही चन्द स्वयंसेवकों ने देख लिया कि इससे 
काम नही चलेगा। उन्होंने आपस में ही रसोई परसना शुरू किया। एक-दो जून 
तो केवल ब्राह्मणो ने ही परसा । उससे भी काम न चला तो दूसरी जाति के लोग भी 
परसने लग गये । दो-तीन ही दिनों के अन्दर सब बन्धन उठ गये; सब-के-सब एक- 
दूसरे का छुआ भात-दाल खाने लग गये ! इसके बाद जहॉ-कही काग्र॑ सवालों की सभा हो, 
बिहार मे, जाति-भेद करके खाने का प्रवन्ध नही होता था; सब एक साथ भोजन करते थे । 

जब महात्माजी ने अस्प्ृश्यता दूर करने की बात उठाई, तो कांग्रेस के जल्सों में 
एक साथ सबका बंठना तो होता ही, एक साथ भोजन भी होने लगा। थोड़े ही दिनों 
में काग्र स के लोगों में खान-पान का भेद भी उठ गया। पर इससे यह नहीं समभना 
चाहिए कि अस्पृश्यता दूर हो गई। अभी तक वह पूरी तरह गई नहीं हे। पर इसमें 
कोई सन्देह नहीं कि उन दिनो में ही इसका बन्धन ढीला पड़ने लग गया था। फिर 
आहिस्ता-आहिस्ता करके अधिकाधिक ढिलाव पड़ता गया । 

महात्माजी ने एक जाति के लोगो के साथ दूसरी जाति के लोगो के विवाह-विधान 
में भी परिवर्तन कर दिया। स्वयं तो वह जन्म से वैश्य थे, पर उनके सुपुत्र श्रीदेवदास 
गांधी का विवाह उच्च कोटि के ब्राह्मण श्रीराजगोपालाचाय की सुपुत्री लक्ष्मी के साथ हुआ । 
इस तरह की और भी बहुत-सी शादियाँ हुई । कुछ दिनो के बाद तो उन्होने हरिजनों के 
साथ भी विवाह-सम्बन्ध करते पर जोर देना शुरू किया | अपने अन्तिम दिनो में तो उन्होंने 
एक नियम-सा बना रखा था कि वह ऐसी ही शादी के उत्सव में शरीक हो सकेंगे जिसमें 
एक पक्ष सवर्ण ओर दूसरा पक्ष हरिजन हो । यो तो वह विवाहोत्सव में शायद ही कही 
आते-जाते थे; पर आश्रम में आश्रम-वासियों अथवा उनके सम्बन्धियों का जब विवाह 
हुआ करता तब उसमें वह शरीक हुआ करते थे । इन विवाहों में केवल जाति-बन्धन ही 
नही टूटता, बल्कि विवाह की पद्धति और रीति भी बहुत बदल जाती । 
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हमारे समाज में विवाह में बहुत धूम-धाम हुआ करता है । पैसे भी बहुत खर्चे 
हुआ करते है । विवाह की पद्धति में बहुत करके संस्कृत के मंत्र ही व्यवहार में लाये 
जाते है, जिनके अर्थ को वर-वधू नही समझते, बिना समझे ही पडित के कहने पर दुहरा 
दिया करते है ! महात्मा जी ने मंत्रों का अर्थ मातृभाषा मे बता देने की रीति चलाई; 
मंत्रों के भी अनावश्यक भागो को छोड़कर बहुत सक्षिप्त कर दिया। बरात, जूलूस, 
भोज इत्यादि सब उठा दिये गये । सारा काम चन्द मिनटों के अन्दर ही समाप्त करा 
दिया जाता, जिसमें खर्च नहीं के बराबर पड़ता । यद्यपि आज भी ज्ञादियों में पुरानी 
प्रथा बहुत जारी है तथापि इसमें सन्देह नहीं कि सभी जगहों में किसी-न-किसी रूप में 
सुधार होने लगा है । इस प्रकार, वर्ण-व्यवस्था और समाज-व्यवस्था मे भी महात्माजी 
ने उथल-पुथल मचा दी। इसका असर बहुत दूर तक गया है; पर अभी काफी दूर तक 
नहीं पहुँचा है । 

महात्माजी का विचार विधवा-विवाह के सम्बन्ध में स्पष्ट नहीं था; क्योकि इसका 
मौका शायद कभी नहीं आया था। एक घटना बिहार-्ात्रा में हुई, जहाँ उनके विचार 
स्पष्ट हो गये। आरा नगर के नजदीक जेनों का एक विधवा-आश्रम है, जहाँ जैन 
विववाएँ रहती है। वहाँ उनकी शिक्षा इत्यादि का भी प्रबन्ध किया जाता है । 
महात्माजी जहाँ-कही जाते थे, लोग सभी सार्वजनिक संस्थाओं में उनको ले जाने का 
प्रयत्न करते थे। सभी संस्थाओं को तो वे नहीं देख सकते थे, पर इस संस्था में 
वह गये । वहाँ दस-ग्यारह वर्ष की एक विधवा बच्ची प्रणाम करने आई ! उसको 
देखंकर उन्होने पूछा, क्या यह भी विधवा हैं ? जब उनसे कहा गया कि यह भी विधवा 
है, इसको इसी अवस्था में अपनी सारी जिन्दगी बितानी पड़े गी, तो उनकी आँखों में आँसू 
आ गये ! तब, उसके बाद, उन्होंने साफ-साफ लिखा कि विधवाओं को जबरदस्ती विधवा 
रखना ठीक नही हँ--जो विवाह करना चाहें उनका विवाह होने देना चाहिए। कुछ 
दिनो के बाद तो उन्होंने और भी अधिक जोर दिया; कहा कि कोई विधुर अगर विवाह 
करना चाहे तो उसको विधवा के साथ ही करना चाहिए। यद्यपि आज भी बहुत करके 
विधवाओं के विवाह नही होते तथापि इसमें सन्देह नहीं कि अब विधवा-विवाह उतना बुरा 
नहीं माना जाता जितना पहले समाज इसे मानता था। 

महात्माजी ने विहार मे जाकर पर्दा-प्रथा को भयंकर रूप में देखा। गुजरात 
और दक्षिण में पर्दा बहुत कम हैँ । मेरा विचार हैँ कि बिहार में जितना कड़ा पर्दा 
है उतना शायद और क़िसी दूसरे प्रान्त में नहीं हैं । चम्पारन में बा” जब पहुँची, 
फिर कुछ दिनों के बाद पाठशालाओं के खुलने पर गुजरात और महाराष्ट्र की कुछ 
स्त्रियाँ भी पहुँची, जो घम-घूमकर काम करने लगीं--विशेषकर स्त्रियों के बीच में, तभी 
से लोगों की आँखें खुलने लगी। गया-कांग्रेस के समय स्त्रियों के लिए खास स्थान बनाया 
गया था, जहाँ पर्दे में रहकर वे सब लोगों को देख ओर सब भाषणों को सुन सकती थी । 
बाहर से सभी प्रतिनिधियों के साथ बहुत स्त्रियाँ आई थी। पहले दिन तो शहर की 
और बाहर की सब स्त्रियाँ पर्दे के अन्दर ही बैठीं। उन स्त्रियो के लिए भी, जो पर्दे से 
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बाहर बेठना चाहती थीं, एक खास स्थान रख दिया गया था। वहाँ बहुत थोड़ी स्त्रियाँ, 
खासकर जो दक्षिण के प्रान्तों से आई थी, पहले दिन बैठी । पर आहिस्ता-आहिस्ता कुछ 
पर्दावाली स्त्रियों भी हिम्मत करके वहाँ आ बैठी । कऔरं-तीसरे दिन तो यह हुआ कि 
पर्दावाला स्थान बिल्कुल खाली हो गया और खुला हुआ स्थान भर गया ! 
हमने देखा कि हमारे यहाँ ( बिहार ) की स्त्रियाँ उनलोगो से ही पर्दा रखती है 
जिनको वे पहचानती है अथवा जो उनके घरवालो को जानते हैं अथवा जिनके सम्बन्ध 
में उनको यह शक। रहती है कि ये शायद उन्हे भी न पहचान ले। इसी वजह से मेले में 
अथवा गंगा-स्नान के समय प्रायः सभी घरो की स्त्रियाँ जाती हैं, क्योंकि वहाँ भीड़ में 
किसी को जानने-पहचानने का मौका कम रहता है । इसी नीति के कारण, पहले दिन 
गया में सब-के-सब परदे में बेंठी । पर जब वे जान गई कि भीड़ काफी है और प१६चाने 
जाने का डर कम हैँ, तो बेधड़क आकर खुले स्थानों मे बैठ गई ! 
महात्माजी जहाँ-कही जाते, स्त्रियों की सभा अरहूग की जाती; क्योंकि सावें- 
जनिक सभा में वे नहीं आना चाहती अथवा अलग सभा में महात्माजी का दर्शन उनको 
अधिक सुविधा से मिल सकता था। उनके पास स्त्रियाँ पर्दा नहीं करती थी। इसलिए, 
चाहे वह कांग्रंस के काम से या चरखा-संघ के लिए पैसे जमा करने जहाँ-कही जाते, 
स्त्रियों की सभा होती ही। स्त्रियाँ अपने गहने उतार-उतारकर उनको देती। इस 
तरह, बहुत गहने जमा हो जाते जो बेच दिये जाते । 
विहार में, कुछ दिनों के बाद, बाबू ब्रजकिशोर प्रसाद के नेतृत्व में, एक सभा 
हुई, जिसका उहू इय पर्दा-निवारण था। वह संस्था कुछ दिनो तक काम करती रही । 
अब तो कोई भी सभा हो, उसमें स्त्रियों का संख्या काफी होती हँ। यद्यपि आज 
भी यह नहीं कहा जा सकता कि गुजरात, महाराष्ट्र अथवा दक्षिण के और प्रान्तों को 
तरह बिहार में भी पर्दा उठ गया हैँ, तो भी बहुत करके यह ढीला पड़ गया है; अगर 
कोई स्त्री हिम्मत करके पर्द के बाहर आ जाती है तो बुरा नही माना जाता। 
साबरमती-आश्रम में जो स्त्रियाँ रहती थी उनको हर तरह की आजादी थी । 
वैसी ही आजादी थी जैसी पुरुषों को । आश्रम में किसी बात पर राय ली जाती तो 
स्त्रियाँ भी उसी तरह आजादी के साथ राय देती जिस तरह पुरुष । वे काम भी वैसे 
ही करती जेंसे पुरुष। उन दिनो विशेषकर चरखें का ही काम होता था। उसमे वे 
पूरा भाग लेती। इस तरह, स्त्रियों में महात्माजी ने एक अद्भुत जागृति पैदा कर दी । 
बाद जब कही सत्याग्रह का मौका आया, स्त्रियों ने उसमें निर्भकिता-पुर्बक वैसा ही 
भाग लिया जैसा पुरुषों ने। बारडोली के सत्याग्रह में स्त्रियों ने बहुत बड़ा हिस्सा 
लिया । उन्होंने अपनी सगठन-शर्क्ति का भी परिचय दिया। इस देश में सहनशीलता 
स्त्रियों का धम्ं-सा बन गया है । अतः सत्याग्रह के कष्टों को सह लेना उनके लिए 
पुरुषों से भी अधिक स्वाभाविक था। १९३० में महात्माजी ने जब देशव्यापी सत्याग्रह 
आरम्भ किया ततब्र उन्होंने विशेषकर दशराबबन्दी का काम स्त्रियों के जिम्मे दिया। 
यह काम कठिन था, खतरे से खाली न था; क्योंकि इसमें नशाखोरों से मुकाबला होता, 
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जो बहतेरा क्र स्वभाव के होते है--होश-ह वास तो शायद ही किसी में होता हैं, इसलिए 
वे कब क्या कर बैठते, कहना कठिन हैं। पर इस काम को बहुत ही निर्भीकता-पू्वेक 

हुत स्त्रियों ने किया । इसका पै य हुआ कि थराब की दूकाने बन्द हो गई । 
ग्राहकों के अभाव में बहुतो की बिक्री भी बहुत कम हो गई। कुछ शराबखारो ने तो 
शराबखोरी भी छोड़ दी। पर यह कहना कठिन है कि कितने लाग होंगे जो इस 
तरह सुधर गये । 

१९३० का जिक्र है । विदेशी कपड के वहिष्कार में भी स्त्रियों को बहुत जगहों 
में सहायता देनी पड़ी । उप्त समय यह प्रयत्व था कि विदेशी कपड़े की बिक्री बन्द हो 
जाय, विदेशी कपड़े का आना भी रुक जाय--जो कपड़ा देश में था उसकी अगर बिक्री 
रुक जाय तो व्यापारी विदेश से कपड़ा नहीं मँगवावेगे; पर उसकी बिक्री अगर जारी 
रहे तो विदेश से उसका आना भी नहीं रुकेगा । इसलिए यह सोचा गया कि जो भी, 
विदेशी कपड़ा दूकानो पर हे वह गॉठों में बंघवा कर रखवा दिया जाय । कुछ व्यापारी 
तो अपनी खुशी से राजी हो गये; उन्होंने खुद अपने मार को गॉढो में बॉध कर उनपर 
कांग्रेस की मुहर ऊूगवा दी। सोचा गया था कि जब यह काम पूरा हो जायगा और 
कपडे की बिक्री रुक जायगी तब इन गॉठो को किसी दूसरे देश में भेजकर कपडा बेच दिया 
जायगा जिसमे व्यापारियों का भी नुकसान न हो । 

बिहार में स्त्रियों ने विदेशी कपड़े की दृकानों पर पहरा देने का काम किया । 
जिस दूकान पर विदेशी कपड़ा होता उसके सामने एक-दो स्त्री जाकर खड़ी हो जाती; 
अगर कोई ग्राहक आता तो उन्हे देखते ही वापस चला जाता। दृकानदार भी बहुत 
शरमा जाते, इन स्त्रियों को खातिरदारी के साथ बिठाते, हर तरह से इनके साथ अच्छा 
व्यवहार करते। चन्द दिनो के अन्दर ही बिहार की सभी कपड़े की मडियो में विदेशी 
कपडों की गाँठे बॉँधघ गई, उन पर काग्रंस की मुहर भी छलग गई। यह बहुत करके 
स्त्रियों के ही कारण हुआ। जो स्त्रियाँ दूकानों पर पहरा देती उनमे कुछ ऐसी भी होती 
जो पर्दे के बाहर कभी नहीं निकली थी---जिन्होने इस तरह का काम कभी नहीं किया था । 
उनसे कह दिया जाता कि कोई ग्राहक यदि आवे तो उसके सामने हाथ जोड़ कर खड़ी 
हो जाना, कहना कि आप विदेशी कपड न खरीद, आप स्वतत्रता के सग्राम में मदद करे 
महात्मा गाधी की आज्ञा माने । जेसा पहले कहा गया हैं, बहुतैरे ग्राहक उनको देखकर 
ही चले जाते, कुछ छोग कहने पर जाते, ऐसे थोड ही होते जो कहने के बाद भी जिद 
करते । दुकानदारों की भी तो सहायता थी ही; पर उन्होने यह भी देख लिया कि जबतक 
स्त्रियां खड़ी रहेंगी, दृकान खुली रखने मे कोई लाभ नहीं हैं; वयोकि बिक्री होती नहीं, केवल 
बदनामी ही मिलती है । 

एक दिन का जिक्र हैं, एक स्त्री एक दृकान पर पहरा देने लगी । वह अपने घर 
से कभी बाहर नही निकली थी । उसको यह पता न था कि दृूकान से उसका घर किधर 
और किस महल्ले में था। जो स्त्रयाँ पहरा देने में शरीक होना चाहती उनको 
कांग्रस के कार्यकर्त्ता उनके घरों से पैदल या सवारी पर दूकान तक पहुंचा देते; फिर जब 
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सन्ध्या के बाद काम खतम होता तो उनके घर वापस पहुँचा देते । उस दिन, गलती से, उस 
लड़की को घर पहुँचाना कार्यकर्ता भूल गया। लड़की बेचारी वही खडी रही । इत्तिफाक से 
एक सज्जन अपनी स्त्री को वापस ले जाने के लिए अपनी मोटर पर जा रहे थे । उनलोगो 
को आश्चयें हुआ कि लड़की अबतक क्यो खड़ी हैं । उन्होने पूछा उससे, तो उसने कहा कि 
उसे घर पहुँचाने के लिये अभी तक कोई नहीं आया है । उन्होंने समझ लिया कि यह 
गलती हो गई हू । उसे उन्होने अपनी गाड़ी पर बिठा लिया । पर यह कठिनाई हुई कि 
वह अपने घर का पता नही बता सकती थी ! उसे पहुँचावे तो कहाँ पहुँचावे ! जिस 
सड़क पर ले जायें, वह कहे कि इसी पर उसका घर हे ! पर जिस मकान के सामने वह 
रुक जायें, वह कह दे कि यह मकान मेरा नहीं है ! बिहार में यह प्रचलित हूँ कि स्त्रियाँ 
पति का नाम नही लेती; इसलिए वह पति का नाम भी नहीं बता सकती थी। बहुत 
' मुश्किल के बाद उसने पति का नाम कागज पर लिखकर दियां। तब कही तलाश करके 
लोगो ने उसे उसके घर पहुँचाया । 

इस तरह, बड़ -से-बड घरों की स्त्रियाँ इस काम में लगी। इसलिए यह काम 
बहुत तेजी के साथ पूरा हुआ । बिक्री रुक जाते ही विदेशों से कपड़े की आमदनी रुक 
गई। उस वर्ष, कपड़ें की आमद के लिए, हिन्दुस्तान और विदेश के व्यापारियों मे, 
जो सट॒टे या मुआहिदा हुआ करते वे नहीं हुए । इसका असर हिन्दुस्तान में ही नही, 
विदेशों में भी---जिनमें मुख्य इगलेड था--काफो हुआ । 

१९२५ से १९२८ तक के साल एक प्रकार स बड महत्त्व के थे, क्योंकि इस 
बीच में महात्माजी ने अपनी शक्ति रचनात्मक कार्यक्रम के चलाने में लगाई। वह 
राजनीतिक क्षेत्र से एक प्रकार से अलग रहे । स्वराज्य-पार्टी ही काग्रेस की तरफ से 
राजनीति का काम करती रही। महात्माजी काग्रेस के अधिवेशनों में तथा अखिल- 
भारतीय कमिटी की बंठकों में जाते थे। जहाँ मुनासिब समभते थे वहाँ अपनी राय दे 
दिया करते थे । किन्तु अन्तिम फंसला स्वराज्य-पार्टी पर ही छोड़ दिया करते थे। 
प० मोतीलालजी सभी महत्त्व के प्रश्नों पर महात्माजी की राय जरूर लिया करते थे। इस 
तरह, जो कटता कौसिल-प्रवेश के सम्बन्ध में पंदा हो गई थी वह दूर हो गई; क्योंकि 
दोनो पक्ष सच्चे दिल से काम कर रहे थे। 

१९२६ में असेम्बली का चुनाव हुआ । उसके बाद स्वराज्य-पार्टी, चुनाव में अधिक 
सफलता होने के कारण, कुछ और ज्यादा काम कर सकी । पर आपस में फूट भी पैदा हो 
गई थी । १९२० के विधान में एक धारा थी जिसमे यह कहा गया था कि दस वर्षो तक 
विधान के अनुसार काम होने के बाद पालियामेट एक कमीशन मुकरंर करेगा, जो इस बात 
की जाँच करेगा कि विधान किस तरह से काम में लाया गया है और आगे के लिए 
बैंधानिक सुधार क्या किया जा सकता है । केन्द्रीय असेम्बली मे स्वराज्य-पार्टी का एफ 
मुख्य प्रस्ताव यह था कि दस वर्षो तक. न टालकर, ओर एक कमीशन न मुकरंर कर, 
ब्रिटिश गवन॑मेट को अपने प्रतिनिधियों और भारत के प्रतिनिधियों की एक गोलमेज- 
कान्फरेस करनी चाहिए, जो वैधानिक सुधार के सम्बन्ध में समझौते के रूप में फैसला 
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करे । १९२७ मे जब मद्रास में डाक्टर अन्सारी के सभापतित्व में काग्रेस हुई तो 
उसने एक कमिटी बनाई, जिसके जिम्मे यह काम सुपुर्द किया क्रि वह दूसरे विचारों 
और दलों के लोगो के साथ भिलकर एक विधघ्रान बनावे । उसी कमिटी ने आगे चलकर 
पं० मोतीऊकालजी के सभापतित्व में, और-और दलों के लोगो के साथ मिलकर, एक विधान 
का खाका तैयार किया। वही नेहरू-कमिटी-रिपोर्ट के नाम से प्रसिद्ध हुआ। उधर 
ब्रिटिश गवरनमेट ने भी घोषणा कर दी कि उसने १९२० के विधान के अनूसार एक 
कमीशन, जिसके सभापति सर जोन साइमन नियकत किये गये, म॒करंर कर दिया हैं । 
इस कमीशन मे एक भी हिन्दुस्तानी नही था । इसलिए, हिन्दुस्तान के लोगो के दिल में, 
वे किसी भी दल के थे, बहुत रज और क्षोभ पैदा हुआ। सबने ब्रिटिग गवर्न॑मेट की 
इस कायवाही की केवल निनन्‍दा ही नहीं की, बल्कि सव यह भी सोचने लगे कि इसके 
प्रतिकार मे कुछ करना चाहिए । नरमदल-लिवरलपार्टी के लोगो ने काग्रेस से अछग होकर, 
१९२० के विधान के अनुसार, मंत्रिमंडलो में भाग लिया था। चुनाव में काग्रेस के 
भाग न लेने से उनके लिए १९२० के चुनाव मे रास्ता साफ था | १९२३ में भी एक प्रकार 
से उन्हे खूला ही मेंदान मिला था | उनमे से प्रमुख लोग--जैसे बगाल में श्री सुरेन्द्रनाथ 
बनर्जी, यू क्‍तप्रान्त मे श्री चिन्ता्माण आदि--मत्रिमण्डल मे शरीक हुए थे; पर इनका 
भी अनुभव अन्त में कुछ बहुत अच्छा नहीं हुआ था । 
शुरू मे जब असहयोग का जोर था तब नरम दल के लोगो की काफी खातिरदारी 
हुँ थी ! पर जब असहयोग कमजार हो गया तब फिर उनकी भी पूछ कम हो गई ! 
हाँ तक कि श्री चिन्तामरिं को इस्तीफा देकर हट जाना पड़ा। इसलिए, उस दल के 
लोग भी पहले से ही कुछ असन्तुप्ट थे। जब साइमन-कमीशन के मेम्बरो के नाम घोषित 
किये गये ओर उनमें एक भी भारतवासी का नाम नहीं पाया गया, तय वह असन्तोप और 
भी बढ़ गया । इसलिए, १०२८ में, एक तरफ तो नेहरू-कमिटोी विधान बनाने में ऊुग 
गई और इस काम मे उसको सभी दल के लोगों से सहायता मिली, तथा दसरी ओर यह 
सोचा जाने ऊुगा कि भारत के प्रति यह जो अन्याय और अपमान का व्यवहार साइमन- 
कमीशन की नियुक्ति के रूप में किया गया है उसका किस प्रकार से प्रतिकार किया 
जाय । अनेकानेक स्थानों में सभाएँ हुई जिनसे काग्रेस, लिवरल-दछ, खिलाफत-फमिटी तथा 
दूसरे विचार के सभी लोग शरीक हुए। सबने मिलकर कमीशन की नियर्वित की निनदा 
की। म॒झे याद है कि जब पटना में सभा हुई तो उसमे बहुत दिनों के बाद काग्रेस के 
लोग और रार अली इमाम-जैसे दूसरे दछ के भी छोग शरीक हुए थे। उसमे सबसम्मति से 
निन्‍्दा के प्रस्ताव पास किये गये थे । हम लोगों को इस वात से बड़ी प्रसन्नता हुई थी कि 
अबतक जो लोग हम से अलग थे, वे फिर एक साथ मिलकर ब्रिटिश गवनेमेट का मुकाबला 
करंगे। हम यह जानते थे कि असहयोग और सत्याग्रह के कार्यक्रम को वे लोग नहीं 
मानेंगे, पर यह जाहिर था कि हम अगर उनसे आगे बढकर कुछ अपनी ओर से करेगे तो 
उसका वे विरोध नहीं करेगे । इस तरह एक नया वातावरण पैदा हो गया । 
महात्मा गाधीजी जिस चीज की प्रतीक्षा कर रहे थे वह नजदीक आती दीखी । 
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१९२८ का वर्ष प्रतीक्षा और तैयारी का वर्ष रहा। प्रतीक्षा इस बात की कि देखें हम 
सब मिलकर इस मृकाबले के लिए कया कार्य क्रम निकाल सकते है, और तैयारी इस बात 
की कि हम सब मिलकर अपनी ओर से एक विधान तैयार कर ले जिसको मंजूर करने 
के लिए कमीशन वाध्य किया जा सके । विधान की तैयारी में सबसे बड़ी कठिनाई यह 
थी कि हिन्दू-मुसलिम भगड़ों और दूसरी अल्प-संख्यक जातियो में विश्वास तथा भरोसा 
पैदा करने के लिए विधान में क्या-क्या रखा जाय जिससे वे संतुष्ट हो जायें । नेहरू-कमिटी 
ने इस प्रयत्न में बहुत-कुछ सफलता पाई। कुछ बाते ऐसी कही गई थी, जिनपर समभौता 
नही हो सका; पर तो भी आशा की जाती थी कि जब कमिटी की रिपोर्ट सब दलों 
के प्रतिनिधियों के सम्मेलन में पेश की जायगी तो उन विषयो पर कोई-न-कोई समझौता 
हो जायगा । 

देश मे नई जागृति हो गई थी । इसका एक बड़ा ही महत्त्वपूर्ण चिह्न वारडोली 
के सत्याग्रह के रूप मे प्रगट हुआ। ऊपर कहा जा चुका हैं कि १९२१ के अन्त तथा १९२२ 
के आरम्भ में महात्माजी ने बारडोली को ही स्वराज्य के लिए सत्याग्रह करने की इजाजत 
दी थी और स्वयं उस सत्याग्रह का नेतृत्व करने को तैयार थे; यहाँ तक कि वायसराय को 
पत्र भी लिख चुक्रे थे; पर चौराचौरी-काड के कारण उसे रोक देना पड़ा था। १९२८ में 
गवरन॑मेट से, फसल मारी जाने के कारण और माल में माफी न मिलने की वजह से, बार- 
डोली-तालका के लोगों का मतभेद हो गया । जब गवनेमेंट ने उतकी माँग पूरी नहीं की तब 
वहाँ के लोगों ने निश्चय किया कि सत्याग्रह किया जाय और मार न दिया जाय । सरदार 
वल्लभ भाई ने बड़ी दृढता और चातुरी के साथ इस सत्याग्रह का नेतृत्व किया । गवनंमेट 
की ओर से जितना जोर लगाया जा सकता था, छगाया गया, पर वह कुछ न कर सकी; 
अन्त में उसे समकोता करना पड़ा। इस सफलता के कारण सारे देश म॑ उत्साह की लहरे 
उमड़ आई । अब, सब लोगों के दिल में यह विचार उठने लगा कि पूरा प्रयत्न अगर 
किया जाय तो सारे देश में बारहोली-ज॑सा ही सत्याग्रह चल सकता है ओर श्री तरह 
सफलता भी प्राप्त हो सकती हे । 

अबतक सत्याग्रह केवल त्रिचार में ही रहा करता था। इतने बडे पैमाने पर 
उसका कोई प्रयोग नही हुआ था । यो तो खेड़ा में, बोरसद में, नाग्रपुर में छोटे-मोटे 
सत्याग्रह सफलता-पुर्वंक हो चके थे; पर वहाँ उद्द श्य परिमित था--जिन लोगो को उनमें 
भाग लेना पड़ा था उनकी सख्या भी सीमित थी। पर बारडोली में एक पूरा तालु॒का के 
लोगो ने उसमें भाग लिया और सवकोी अनेक कष्ट सहने पड । आसपास के छोग भी, 
जिनमे बड़ोदा-राज्य के गाँव थे, उन छोगों की सहायता करते रह, यो तो सारे देश की टक- 
टकी बारडोडी की ओर लगी थी । उसकी सफलता ने यह प्रमाणित कर दिया कि जनता 
यदि अपनी ओर से डटी रहे, कही भी बलवा-फसाद न करे, तो ब्रिटिश गवर्न॑मेट को हार 
माननी ही पड़ेगी । किसी विदेशी ने कहा था कि महात्मा गाधी ने अपने छोगों के हाथों 
से हथियार छीनकर ब्रिटिश का हाँथयार भी छोन लछिया--अर्थात्‌ अपने लोगो को 
अहिसात्मक बनाकर ब्रिटिश गवनंमेट के हिसक हथियार को भी बेकार बना दिया ! बात 
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भी सच थी। अगर हम इस चीज को पूरी तरह समभ जाते तो केवल स्वराज्य ही हमको 
और जल्द न मिल गया होता, बल्कि हममे और भी इतनी शक्ति आ गई होती कि हम 
सारे ससार का मुकाबला करने के लिए हमेशा तैयार रहते । पर वह कुछ अधूरा रह 
गया ! इसलिए, हमने स्वराज्य तो हासिल कर लिया; पर उसकी रक्षा के लिए हमे आज 
अपनी फौज पर भरोसा करना पड़ रहा है ! 


सोलहवाँ अध्याय 


१९२८ में कांग्रेस का अधिवेशन कलकत्ता में हुआ। पं० मोतीलाल नेहरू सभा- 
पति थे। कांग्रेस के साथ-ही-साथ एक सर्वेदल-सम्मेलन भी हुआ । उसके सामने नेहरू- 
कमिटी की रिपोर्ट पेश की गई । इसकी आवश्यकता उस समय इसलिए और आंधिक 
हो गई थी कि साइमन-करमीशत हिन्दुस्तान में पहुँच गया था। अतः यह जरूरी था कि 
हम दिख। सकें कि हिन्दुस्तान के सभी लोग एकमत हो गये है--उनकी माँगों को ब्रिटिश 
गवर्न॑मेट को मंजूर करना ही चाहिए। दो बातों पर मत-भेद था। एक तो यह कि 
ब्रिटिश गवनेमेंट को अविलम्ब भारत को डोमिनियन-स्टेटस ( औपनिवेशिक स्वराज्य ) दे 
देना चाहिए। इस सम्बन्ध में कांग्रेस के अन्दर ही दो मत थे। कुछ लोगों का--जिनमें 
श्री श्रीनिवास आयंगर, पं० जवाहरलाल नेहरू, श्रीसुभाषचन्द्र बोस आदि थे--विचार था 
कि हमको पूर्ण स्वतंत्रता की बात करनी चाहिए, ब्रिटिश-स!म्राज्य के अन्दर डोमिनियन- 
स्टेटस की बात नही करनी चाहिए। दूसरे लोग डोमिनियन-स्टेटस से भी सतुष्ट हो 
जाते, यदि ब्रिटिश गवर्नमेट उसे तुरन्त मान लेती । दूसरी बात ऐसी थी जिसके सम्बन्ध में 
मतभेद दूसरे सम्प्रदायों के साथ था; विशेष करके हिन्दू और मुसलमानों का मतभेद । उस 
सम्मेलन में अछत वर्गों का कोई विशेष स्थान देखने में नही आया और न उनकी ओर 
से कोई खास माँग ही पेश की गई थी। काग्रेंस-जनों और दूसरे सभी हिन्दुओं का 
खयाल था कि वे ( अछूत ) हिन्दुओ में ही है, उनके लिए किसी विशेष अधिकार की 
बात नहीं है । हाँ, सिक्‍्ल अपनी ओर से जरूर विशेष अधिकारों के दावादार थे । 

सम्मेलन में डोमिनियन-स्टेटस के सम्बन्ध में कोई जबरदस्त मतभेद नहीं हुऑ--- 
यद्यपि वहाँ भी पूर्ण स्वतंत्रता के हामियों ने बात उठाई तथापि यह बात साम्प्रदायिक 
झगड़ों के मकाबले मे सम्मेलन की तह में पड़ गई। बहुत करके साम्प्रदायिक झगड़ों के 
कारण ही सम्मेलन असफल हो गया । अब अधिकांश लोग कांग्रेस से झगड़ा तय करते 
के पक्ष में थे। मुसलमानों की माँक्रेभी कुछ ऐसी न थी कि अगर वे मान ली जाती 
तो देश का कोई बहुत बड़ा नुकसान होता । यह किसी ने शायद उस समय नहीं समझा 
कि उनके न मानत्रे का नतीजा देश का बॉँटवारा होगा ! यह मानना ही पड़ेगा, यदि 
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उस समय महात्माजी की बाते छोग मात लिये होते तो भारत का इतिहास शायद दूसरा 
होता । पर हमारे छोगो ने यह नहीं समझा कि ब्रिटिश की कटनीति, अपनी सत्ता 
कायम रखने के लिए, हममे फूट डालकर लड़ाती रहेगी। हम तो यह माने बंठे 
थे कि हम जो कहते है वह अगर नन्‍्यायोचित हें तो ब्रिटिश गवनंमेट को उसे मानना ही 
पड़े गा---अर्थात्‌ हमारे लोगो का विश्वास ब्रिटिश पर अधिक था; वे आश्ञा करते थे कि 
हिन्दू और मुसलमान के दरम्यान वह इंसाफ करेगे । 

मूसलमान एक प्रकार से सम्मेलन के बाद ही, बहुत करके कांग्रेस से अलग होकर, 
अपना अलग संगठन करने ऊंगे । उनमें से कुछ तो, जिनमे मि० जिन्ना भी थे, कुछ देर तक 
इस प्रयत्न में रहे कि कोई भी रास्ता निकाला जाय । पर कुछ दिनों के बाद सब लोगो ने 
एकमत होकर सर्वेदल-मुसलिम-कान्फ़्र स की स्थापना कर दी ! 

कांग्रेस के अन्दर डोमिनियन-स्टेटस के लिए जो मतभेद उठ खड़ा हुआ था उसके 
बारे में भी महात्माजी ने बहुत प्रयत्न किया कि कोई समझौता हो जाय। पर अन्त में 
यह तय पाया कि एक वर्ष के भीतर यदि ब्रिटिश गवनमेंट डोमिनियन-स्टेटस दे देगी 
तो हम उसे मंजूर कर लेगे; पर यदि उसने इस माँग को ३१ दिसम्बर १९१९ तक मज्र 
न किया तो कॉग्र स अपना ध्येय---जो उस समय तक स्वराज्य-प्राप्ति था--बदल देगी । 
स्व॒राज्य' शब्द ऐसा था कि जिसके दोनो अर्थ लग सकते थे--डोमिनियन-स्टेटस तथा 
पुर्ण स्वतंत्रता; क्योंकि डोमिनियन-स्टेटस मे भी अपने कारबार मे प्रत्येक डोमिनियन 
(उपनिवेश) स्वतंत्र ही समझा जाता था और उसका अर्थ पूर्ण स्वतत्रता भी हो सकता था। 
इसलिए इस निश्चय का अर्थ यह होता था कि १९२९ में यदि हिन्दुस्तान डोमिनियन 
ने बना तो कांग्रेस अपना ध्येय. पूर्ण स्वतंत्रता' घोषित कर देगी, फिर उसके बाद 
डोमिनियन स्टेटस मिले भी तो उसे वह मजूर नहीं करेगी। 

महात्माजी का यह एक सिद्धान्त था कि वह कभी किसी बात को बढ़ाकर नहीं 
कहते थे । जो कुछ कहते थे, उसका प्रत्येक शब्द तुला हुआ हेता और गंभीर अर्थ रखता 
था । विशेष करके प्रस्तावों में वह एक शब्द का भी केवल श्ृद्ञार के लिए प्रयोग नहीं 
करते थे। इसलिए, जब उन्होंने कहा कि एक वर्ष के अन्दर अगर डोमिनियन-स्टेट्स न 
मिल जाय तो वह पूर्ण स्वतंत्रता की घोषणा करेंगे, तो उन्होंने सोच लिया था कि वह 
३१ दिसम्बर १९२९ तक या तो होमिनियन-स्टे टस लेक र रहेगे या नहीं तो पूर्ण स्वतत्रता 
की घोयणा कर ही देंगे । सब लोगों ने इस समभौते को मान लिया। समझा गया 
था कि यह सर्वे-सम्मति से स्वीकृत होगा । पर ऐसा हुआ नहीं। पडित जवाहरलाल 
नेहरू और श्री श्रीनिवास आयगर तो समभोते पर कायम रहे; पर श्रीसुभाषचन्द्र वोस 
ने काग्र स के अधिवेशन में उसका विरोध किया। इस तरह, वह प्रस्ताव विरोध के 
साथ पास हुआ। मुहात्माजी अपनी बात पर कायम रहे। जब ३१ दिसम्बर १९२९ 
आया ओर हिन्दुस्तान को डोमिनियन स्टेटस नहीं मिला, तो कांग्रेस के ध्येय को बदलकर 
पूर्ण स्वतंत्रता वाला प्रस्ताव उन्होंने छाहौर-काग्रेस में उपस्थित किया। वहाँ वह 


मंजूर भी हुआ । 
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१९२९ का साल तैयारी का साल रहा । गांधीजी ने फिर से कांग्रेस का नेतृत्व 
पूरी तरह अपने हाथों में ले लिया; क्योकि यह स्पष्ट था कि काग्रेस केवल अपना ध्येय 
बदलकर ही सतुष्ट न रहेगी, बल्कि उसकी प्राप्ति के लिए उसे कदम भी उठाना ही पड़े गा; 
अत: देश को उसके लिए तैयार हो जाना चाहिए। महात्माजी की तैयारी तो 
रचनात्मक काम द्वारा ही होती थी, इसलिए उन्होंने रचनात्मक काम पर फिर बहुत 
जोर दिया--विशेषकर खादी पर, जिसके अन्दर विदेशी-वस्तु-वहिष्कार और उसके स्थान 
पर खादी का प्रवार मुख्य अग थे। उन्होने एक बार बहुत-से स्थानों का दौरा किया । 
जहाँ-तहाँ विदेशी बस्त्रों की होली जलवाई। उनको बर्मा-प्रान्‍्त से निमत्रण आया था। 
वहाँ वह जा रहे थे। रास्ते में, कलकत्ता में, ठहरना पडा था। वहाँ भी एक 
सार्वजनिक मैदान में विदेशी कपड़ों की होली की गई। इसके लिए उनपर मुकदमा 
चलाया गया । वहाँ के वकील-बेरिष्टरों का खयाल था कि मुकदमा नही चल सकता; 
क्योंकि इसमे कोई गैर-कानूनी काम नहीं किया गया है। महात्माजी ने यह पहले से 
ही कह रखा था कि हमलोग अभी सत्याग्रह नहीं करना चाहते हैं। इसलिए उन्होने 
अपने जानते जान-बूझकर किसी कानूनी आज्ञा की अवज्ञा नहीं की थी। मूकदमा पेश 
हुआ। उसमे बैरिण्टरों ने पैरवी को। अन्त में महात्माजी पर एक रुपया जुर्माना 
हुआ जिसको किसी ने दाखिल कर दिया। महात्माजी बर्मा से हो आये । अब सारे देश मे 
इस बात की प्रतीक्षा होने लगी कि देखे, इस वर्ष के अन्त तक क्या होता हैं 

देश में इस नई जागृति के कारणों में एक बड़ा कारण साइमन-कमीशन की 
नियूवित था । जब साइमन-कमीशन हिन्दुस्तान में पहुँचा तो सब दलो के लोगो ने मिल- 
कर उसका वहिष्कार किया। काग्रंस के, और काग्र॑ स के बाहर के, सभी दलों के लोगो 
ने, कुछ इक्के-दुक्‍्के व्यक्तियों को छोड़कर, उसके सामने जाने ओर कुछ कहने से इनकार 
कर दिया । काग्रस के लोगो ने इससे ज्यादा यह किया कि जहाँ-कहो कमीशन पहुँचता 
वहाँ उसके विरुद्ध बड। प्रदर्शन होता, काले भण्डें के साथ कहा जाता कि 'साइमन वापस 
जाओ । पुलिस भी अपनी ओर से चुप नहीं रहती, बहुत जगहों में प्रदर्शन करनेवालो पर 
लाठियाँ चलाती, मार-पीट कर तितर-बितर करती । पंजाब में लाला लाजपत राय पर 
लाठियाँ पड़ी जिसके फल-स्वरूप कुछ दिनों के बाद उनका स्वगंवास हो गया। युक्त- 
प्रात में भी पंडित जवाहरलाल नेहरू आदि को लाटठियाँ लगी। इस तरह बहुतेरे स्थानों 
में जहॉ-जहोँ कमीशन गया, बहुतों को मार-पीट सहनी पढी। इसका एक फल यह 
हुआ कि वहिप्कार जबरदस्त और सके होता गया। कैवेलछ वे ही लोग, जो उन दिनो 
मत्रिमइल में शरीक थे, कमीशन से जो कुछ कहना-सुनना था, कह सके । स्वतन्त्र विचार का 
कोई भी आदमी, जिसकी बात मानने को जनता तेयार थी, कमीशन के सामने नहीं गया । 
महात्माजी ने तो कमीशन के वहिष्कार का समर्थन किया ही था। 

बिहार मे कोई दुर्घटना नहीं हुईै। इसका कारण यह था कि वहाँ का पुलिस-इन्स- 
पेक्टर-जेन रल बहुत होशियार था। वह समभ गया था कि और जगहो की तरह मार-पीट 
करने से केवल बदनामी होगी, कोई दूसरा लाभ नहीं होगा । कमीशन के पहुँचने से एक- 
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दिन पहले ही उससे मेरी मुलाकात हुई। में तो नहीं जानता था कि उससे मेरी मुल।कात 
होगी; पर इत्तिफाक से डाक्टर सच्चिदानन्द सिनहा के घर पर---जहाँ पहले से वह मेरा 
इन्तजार कर रहा था--में चला गया। उसने कहा कि और जगहों में जैसा हुआ है 
बैसा वह पटना में होने देना नही चाहता था। मेरे कहते पर उसने मेरे साथ यह मान 
लिया कि एक तरीका स्वागत करनेवालों और वहिष्कार करनेवालों का आपस में 
लडाई न होने देने का यह होगा कि दोनों अलग-अलग रखे जाये । मैने कहा कि यद्यपि यह 
दिसम्बर का महीना है और सर्दी खूब पड रही हैं तथा जिस गाडी से कमीशन पटना मे 
पहुंचेगी वह बहुत सवेरे पहुँचनेवाली है, तो भी कम-से-कम बीस हजार आदमी तो 
वहिप्कार के लिए स्टेशन पर पहुँचेगे ही । पर वह शायद समभता था कि इतने आदमी 
नहीं आयेगे; इसलिए उसने यह मान लिया कि सड़क के एक तरफ नजदीक मे जो नया 
प्लेटफार्म कमीशन के लिए ही बनाया गया था, उधर ही स्वागत करने वाले रहेगे और दूसरी ' 
तरफ वहिप्कार करनेवाले । हम तो जानते थे कि स्वागत करनेवाले बहुत कम होग और 
वहिष्कार करनेवाले बहुत ज्यादा । ऐसा ही हुआ भी । एक तरफ सौ-दो-सौ आदमी और 
दूसरी तरफ तीस-चालीस हजार * फिर वही पर मेरी मुलाकात इन्सपेक्टर-जेनरल से हुई । 
सब बाते जाल्तिपूर्वकत निभाये जाने पर उसने मुझे बधाई दी, कहा कि मने जो उससे 
बीस हजार आदमियों का वादा किया था वह मैने पूरा किया; क्योकि उससे कही अधिक 
लोग वहाँ पहुँचे थे । 

जैसा ऊपर कहा जा चुका हैं, १९२९ का साल तैयारी का साल था। ब्रिटिश 
गवनंमेट भी बिल्कुल चुप नहीं रही । लाडे इरविन, जो वायसाराय थे, इंगलेड गये। 
वहाँ से लौटकर उन्होंने घोषणा की कि वेधानिक सुधार के सम्बन्ध मे ब्रिटिश गवर्न॑मेट की 
जो नीति रही है उसमे डोमिनियन-स्टेटस निहित है । पर यह बात साफ नही थी कि उसी 
वर्ष के अन्दर भारतवर्ष को डोमिनियन की हेसियत मिर जायगी। घोषणा का अर्थ 
लोग कई तरह से, अपनी-अपनी रुचि के अनुसार, लगाने लगे । महात्माजी ने सोचा कि 
इस तरह अपना अर्थ लगाने से कोई लाभ नही है, छार्ड इरविन से ही पूछ लेना चाहिए 
कि वह घोषणा कहाँ तक हमको ले जाती है । उधर कांग्रेस की तिथि भी नजदीक आने 
लग गई। महात्माजी, पंडित मोतीलाल नहरू और मि० जिन्ना के साथ, लार्ड इरविन 
से मिले । उनके साथ वायसराय की जो बातें हुई उनसे स्पष्ट हो गया कि डोमिनियन 
स्टेट्स तुरत देने की बात नही है, वह आहिस्ता-आहिस्ता ही हो सकेगा । इस बीच मे 
कान्फरेस इत्यादि के जरिये लोग बभाये रखे जायेंगे ! महात्माजी ने निश्चय कर लिया 
कि कलकत्ता के निश्चय के अनुसार पूर्ण स्वतंत्रता को अपना ध्येय बनाने के सिवा कांग्रेस के 
लिए दूसरा रास्ता नही रह गया है । 


सत्रहवॉ-अध्याय 


में उस साल के नवम्बर में बर्मा गया । प्राय. दस-बारह दिनों तक वहाँ रहा मेरे 

जाने के दो कारण थे । एक कारण तो यह कि मेरे मित्र--जिनके म्‌कदमे मे मैं इंगलैड गया 
था और जिनकी बहुत बड़ी जमींदारी बर्मा में थी जिसके लिए वह मकदमा हुआ था--उन 
दिनों वर्मा में ही थे; उनका आग्रह था कि म॑ एक बार वहाँ जाऊं। दूसरा कारण यह 
कि वहाँ दो-तीन जगहों में, जिनमें यह जमीदारी भी एक थी, बिहारी किसान बड़ी सख्या 
में बस गये है जिनमें से कुछ ने अपनी शिकायते मेरे पास पहुँचाई और मृझ्नसे आग्रह किया 
कि में स्वयं वहाँ जाकर सब बातों को देख-सुन लेने पर अगर हो सके तो उनकी मदद करूँ । 
वहाँ बिहारी किसानों के जाने का एक विशेष कारण हुआ था। जब ब्रिटिशो ने, 
उत्तर-वर्मा को उन्नीसवी शताब्दी के अन्तिम चतुर्थाश में जीतकर, अपना राज्य कायम 
किया तो उन्होंने इस बात को जरूरत समझी कि वहाँ जो बहुत गैर-आबाद पड़ी 
जमीन थी वह हिन्दुस्तान से किसानों को ले जाकर आबाद कराई जाय। जमीन 
बहुत थीं। शायद यह भी खयाल था कि बर्मा के लोगो के बीच एक अच्छी तादाद में 
हन्दुस्तानी जो बसेगे तो बर्मा पर काबू रखना शायद कुछ आसान हो जाय। इस- 
लिए, उन्होने हिन्दुस्तान में इस बात की घोषणा की कि हिन्दुस्तान में 
जमीन की कमी महसूस हो रही हँ और वहाँ वर्मा में बहुत जमीन यों ही पडी हुई 
हैं, अगर यहाँ के जमीदार अथवा दूसरे धनी लोग वहाँ जमीन लेकर यहाँ से हिन्दुस्ता- 
नियों को ले जाकर जमीन आबाद करावे तो उनको काफो मृनाफा होगा, और जो जाकर 
हाँ बसेगे उनको भी बहुत अच्छी काफी जमीन मिल सकेगी, इसमें गवर्नमेट भी हर तरह से 
मदद करेगी। इसी घोषणा पर हिन्दुस्तान के कुछ लोग वहाँ गये. उनलोंगों को 
गवन॑मेंट से वहाँ जमीन मिली । कुछ तो वहाँ नहीं टिक सके, वापस चले आये; 
मगर कुछ लोग टिक गये। उनमे एक अंग्रंज नीलवर मिलन था। उसने वहाँ 
२०-२५ हजार एकड़ जमीन ली। बिहार के शाहाबाद-जिले की तरफ से किसानों को 
ले जाकर उसी ने वहाँ बसाया था। कई लाख की सालाना आमदनी उस जमीदारी से 
उसको हा गई थी । उसी तरह मेरे मित्र रायबहादुर हरिहरप्रसाद के पिता रायबहादुर 
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जयप्रकाशलाल ने भी १५ हजार एकड़ जमीन ली, जिसको उनकी मृत्यु के बाद रायवहादुर 
हर्हिर प्रसाद ने आबाद कराया था। जिस वक्‍त जमीन छी गई थी उस वक्‍त वहाँ घना 
जगल था जिसमें हाथी, बाघ इत्यादि जगली जानवर रहा करते थे। बड़ी 
मुश्किल और हिम्मत से आहिस्ता-आहिस्ता जमीन आबाद हो पाई थी। जिस समय मेँ 
गया हुआ था उस वक्‍त तक तो वहाँ आसपास में भी कही जंगल का नाम-निशान तक 
नथा। वहाँ के रहनेवाले, घर-बार, रहन-सहन और बोली भी, सब कुछ शाहाबाद 
की ही हो गई थी । वहाँ जाने पर, उन गाँवों को देखने पर तथा वहाँ के लोगों से मिलने 
पर यह नही मालम होता था कि हम बर्मा मे है । 

मिस्टर मिलन की जमीदारी में रैयतों की कुछ शिकायते थी। उन्होने मुभे; 
बुलाया था कि मैं तय करा दू'। में इन दोनों कारणों से वहाँ गया। पहले-पहल बर्मा 
को देखने का सुअवसर भी मिला। किसानों की तरफ से मैने मिस्टर मिलन के मैनेजर 
से वाते की। सब शिकायतें तो नही दूर हुई ; पर उनको कुछ सहलत जरूर मिली । 

बर्मा के लोग बहत धर्मावलम्बी हे । वहाँ बौद्ध भिक्षतओं को, जिनको 'फगी' कहते 
है, बडा मान है । उनकी एक बडी टोली, गया-काग्रे स के समय, ऊ उत्तमा के नेतृत्व में 
भारत आई थी। वर्मा में जो राष्ट्रीय जागृति हुई थी, उसमे फूसियो का बडा हाथ 
था। वहाँ उस समय एक प्रमुख फूगी, ब्रिटिश गवनंमेट के विरुद्ध अनशन करके, मर 
गया था । उसका मृत शरीर, वहाँ की परिपाटी के अनुसार, लोगों के दर्शनों के लिए 
सुरक्षित रखा गया था। मैने भी दर्शन किया था । 

मेरे ऊपर दो बातों की छाप पडी थी । एक तो यह कि वर्मा के साथ हमारा 
बहुत पुराना ओर घ निष्ठ सम्बन्ध है । ठोक में नही कह सकता कि बर्मा में बौद्ध धर्म 
का प्रचार कब और कसे हुआ तथा किसने किया । पर आज भी वह धर्म वहाँ के छोगो 
में बहुत जोरों से प्रचलित हँ--जीवित तथा जाग्रत हैं, जिसके चिह्न केवल वड़-बड़ 
मैनहले बौद्ध मन्दिरों मे ही नही, बल्कि फूगियो के जीवन, आचरण ओर बर्मा-निवासियों 
की रहन-सहन में पद-पद पर मिलते छोटे-छोटे बच्चों की शिक्षा बहुत करके इन 
फरणियों के हाथो में ही है । यह एक बहुत ही मामूली दृश्य हैँ कि अल्पवय्स्क युवकों 
की एक बडी जमात जुलूस की तरह प्रतिदिन देखी जा सकती है । ये फगियों के नये चेले 
ते डै, जो समय पाकर फूगी होगे और जो बचपन से ही उस जीवन के लिए तेयारी कर रहे 
। दूसरी छाप यह पडी कि मेने देखा, भारतवर्ष ने यद्यपि कभी किसी दूसरे देश 
पर अपना राजनीतिक आविपत्य जमाने के लिए आक्रमण नहीं किया तथापि उसका थार्मिक 
और नैतिक आधिपत्य ससार के बहुत बड़े हिस्से पर कायम हो गया, जो आज भी कायम 
$]। वह आधिपत्य तलवार ओर शास्त्र द्वारा कायम नहीं किया गया था, बल्कि धर्म, 
सदाचार, सद्व्यवहार, प्रेम और शील की नीव पर स्थापित हुआ था। यही कारण है 
कि जब दसरे प्रकार के साम्राज्य न जाने कितने हुए और टूट-फूट गये, तत्र भी यह 
साम्राज्य आज तक कायम हैं, बर्मा के लोग आज भं॑; भारतवर्ष के उन स्थानों का---जिनका 
बुद्धेव के जीवन से सम्बन है--तीथं-स्थान मानते है । ऐसे स्थानों में बॉधगया, सारनाथ, 
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कसेया, लम्बनी इत्यादि मख्य है। इन स्थानों के प्रति श्रद्धा-भक्ति के भाव केवल बर्मा 
मे ही नही, उन सभी देशो मे--जहाँ बौद्ध ध्मं आजतक प्रचलित हे---आज भी वतंमान है । 

जब में मद्रास-काग्रेस के बाद, १९२७ के दिसम्बर ओर १९२८ की जनवरी में, चन्द 
दिनो के लिए लका गया था, तो यही विचार वहाँ भी मेरे मन में उठे थे, इन्ही भाव- 
नाओ से वहाँ प्ररणा मिली थी। हमारा यह कतंव्य हू कि बोध-गया तथा बौडढ्ों के 
दूसरे तीर्थस्थानों का प्रवध हम ऐसा कर दे कि सारी दुनिया के बौद्ध संतुप्ट हो और 
प्रबंध भी उन स्थानों के गौरव के योग्य हां। यह इतिहास के अदभूत चमत्कारों का एक 
विचित्र नमूना है कि आज अपने उद्गम-स्थान में बौद्धधर्म नहीं पाया जाता ! बिहार तथा 
संयुक्तप्रदेश में--जहाँ बृद्धवेव का जन्म, तपस्या, ज्ञान-प्राप्ति और निर्वाण हुए---शायद ही 
उंगलियो पर गिन लेने योग्य चन्द बौद्ध मिल सकंगे ! पर बौद्धब्र्म के अनुयायी आज 
करोड़ों की सख्या में दूसरे देशों में मिलते है। एक तरफ तिब्बत, तुकिस्तान, मंगोलिया, 
चीन, कोरिया, जायान और दूसरी तरफ सीलोन, बर्मा, स्यथाम, हिन्दवीन और हिन्देशिया 
के टापुओ मे आज भी बौद्ध धर्म वहाँ के निवासियों के जीवन का सहारा बना हुआ हैँ । 
में नही कह सकृता कि यह क्‍यों और कैसे हुआ। इस दिशा में इतिहास-वेत्ताओं का 
यह काम हैँ कि वे इस बात की खोज करे कि बोद्ध धर्म हिन्दुस्तान मे कंसे लप्त हो गया । 

यह माना नहीं जा सकता कि हिन्दुओं ने बौद्ध धर्म को पशुवलू से दबा दिया 
है । इसका अकाटय प्रमाण यह हैं कि हिन्दू-धर्म ने वराबर सहिप्णता का केवछ परिचय 
ही नहीं दिया है, बल्कि अपने सिद्धान्तों में उस बहुत ऊँचा स्थान भी दिया है। हिन्दू- 
धर्म ने ब॒द्धदेव को भी अपने अबतारों में मान लिया हैं। इससे यह जाहिर है कि बोढद्ध 
धरम को हिच्दुओ ने जबरदस्ती नहीं दबाया और न नप्ट ही किया । बोद्ध धर्म के सिद्धान्त 
बहुत अशा में प्राचीन प्रचलित सनातन धर्म के ही सिद्धान्त हँ । उनमे जो कुछ नवीनता 
थी, अथवा जीवन में और रहन-सहन मे उनके द्वारा जो भी परिवर्तन हुए थे, उन सबको 
हिन्दुओं ने अपना लिया। समय पाकर हिन्दू-धर्म और बोद्ध धम का अन्तर दूर हो 
गया । अन्त में जाकर हिन्दू-धरमं ही रह गया। इसकी पुष्टि हाल के कुछ धामिक 
आन्दोलनो के इतिहास से भी होती हैं । 

ब्रह्मसम।ज हिन्दू-धर्म की ही एक शाखा समभा जाता हैँ। पर प्रचलित हिन्दू-धर्म 
मे ओर उसमे काफो अन्तर था। समय पाकर वह अन्तर भी कम होता गया। अब, 
कुछ दिनो में ही, वह अन्तर एकवारगी लघप्त हो जायगा । इसी तरह, और भी कितनी 
ही शाखाएं सनातन धर्म के मूल से निकली और लुप्त हो गई । बौद्ध धर्म विदेशों में 
पहुँच गया, इसलिए वहाँ वह रह गया। इसीलिए वह विदेशों में तो पाया जाता हैं, पर 
अपने जन्मस्थान में नहीं । छलका, तिब्बत, चीन इत्यादि में कब ओर किस तरह तथा 
किसके द्वारा इस धर्म का प्रचार हुआ, इसका बहुत-कुछ पता इतिहास-वेत्ताओं को रूग 
चुक। है । वह एक अद्बू त कहानी हँ, जिसे हमारे देश के छोगों को जानना चाहिए। 
यह काम विद्वानों का हैँ कि उसे हमारे इतिहास के ग्रथो में उचित और योग्य स्थान 
दे जिसमें सभी लोग उससे परिचित हो जाये । 


र्प 
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जैन धर्म का प्रचार भी प्रायः उसी समय हुआ जिस समय बौद्ध धर्म का। जहाँ 
तक में जानता हूँ, आधुनिक जैन धर्म के प्रवत्त क महावीर का जन्म बुद्ध के जन्म से कुछ 
पहले ही हुआ था; पर दोनों समकालीन थे दोनो ने अहिसा को धर्म का मुख्य अग 
बताया था। दोनों ने अपने जीवनकाल में घूम-घृम कर अपने धर्म का प्रचार किया था । 
दोनों का केवल समय ही एक नहीं था, कार्यक्षेत्र भी एक ही था--भारतवर्य का वही हिस्सा 
जिसे आज 'बिहार' कहते है तथा युकक्‍तप्रदेश का पूर्वी भाग । बौद्ध धर्म समय पाकर 
विदेशों में भी गया। सम्राट अशोक के समय वह भारतवर्ष के भी बहुत अंशों में 
फेल गया । किन्तु जन धर्म विहार से निकल कर हिन्दुस्तान के अन्दर ही फंला। वह 
बिहार से पूर्व-दक्षिण का रास्ता लेकर सुदूर दक्षिण तक गया, तब फिर वहाँ से उत्तर की 
ओर बढ़कर पश्चिम तक चला गया। यह एक आश्वयंजनक घटना है कि अपने जन्म- 
स्थान में दोनों धर्म लुप्तप्राय हो गये | बौद्ध तो एकबारगी, पर जैन भी जितने आज, 
दूसरे सूबो में पाये जाते है उतने बिहार में नही है; जो आज है भी वे उन दिनो के नहीं 
है जब जैन धर्म की स्थापना हुई थी; वे आदिम जेनो के वंशज शायद ही हँ--दूसरी 
जगहो से आकर हाल में बिहार मे बसे है । पर जिस तरह बौद्धों के तीर्थस्थान आदि बिहार 
में ह उसी तरह जैनियो के भी, जिनमे पावापुरी, राजगृह, पाइ्वेनाथ इत्यादि मुख्य हैं । 

एक और अद्भुत वात यह है कि दोनों धर्मो के प्रवत्त को ने अहिसा को यद्यपि 
परम धर्म माना तथापि अहिसा का अर्थ अलग-अलग हो गया ! आज शायद ही कोई 
बोद्धधर्मावलम्बी हो जो मास न खाता हो ! उन्होंने किसी जानवर को खुद मारना तो 
निपिद्ध माना, पर अगर कही दूसरा कोई मार दे तो उसका मास खा लेना बुरा नहीं 
माना | इसके विपरीत, जेनियों ने इस अहिसा को इतनी दूर तक पहुँचाया कि मच्छर और 
हिसक जन्तुओ तक को मारने में भी वे पाप समभने लगे । उनके मुनि लोग हिसा से 
बचने के लिए बहुत प्रकार के कष्ट सहते है । मामूली गृहस्थ भी खान-पान के बहुत 
कड नियम मानते है जिसमे किसी भी जीवधारी की जान अनजाने भी न जाय । पर 
चाहे जिस कारण से हो, दोनों धर्मो मे इस मोलिक सिद्धान्त के अमली रूप मे इतना फर्क 
जरूर पड गया हैं । आज अहिसा-सिद्धान्त को तो दोनों ही मानते हें; पर आज के 
संसार को तो उस अहिसा की जरूरत है जिसको महात्माजी ने सब प्रकार से अपने जीवन 
में उतारने का प्रयत्व किया है । वही आज के सकटो से उबारने का एकमात्र उपाय हैं। 


अठारहवाँ अध्याय 


लाहौर-कांग्र स ने काग्न स के ध्येय को बदलकर पूर्ण स्वतंत्रता की प्राप्ति की अपना 
वब्येय बना लिया। यह भी निश्चय किया कि इसके लिए सत्याग्रह किया जाय । में 
'उस समय बहुत सख्त बीमार था। अत: काग्रेंस में नहीं जा सका था। काग्रंस के बाद 
में अच्छा हो गया । थोड़ी-बहुत शक्ति भी आ गई। तब, २६ जनवरी को पहले-पहल 
मनाये जानेवाले पूर्ण स्वतंत्रता-दिवस के समारोह मे अपने गाँव जीरादेई से आकर, जहाँ में 
आराम कर रहा था, शरीक हुआ। उसके बाद से ही सत्याग्रह की तैयारी और भी 
जोरों से होने लगी । सावरमती मे वर्किज्लन-कृमिटी की मोटिंग हुई। उसमे में शरीक 
हुआ। वहाँ महात्माजी ने बताया कि नमक-कानृन तोडकर सत्याग्रह किया जाय । नमक 
पर 'कर' लगता था, जिससे भारत-सरकार को करोड़ो रुपये की सालाना आमदनी होती 
थी । कोई आदमी गवर्नमेट की आज्ञा और 'कर' दिये बिना न नमक बना सकता था 
और न बेच सकता था । यह एक ऐसा 'कर' था जिससे कोई भी बच नहीं सकता था । 
गरीब-से-गरीब आदमी को भी, चाहे वह दोनो जन के बाद भी कुछ खाये, प्रत्येक कौर 
पर कुछ-न-कुछ 'कर' देना ही पड़ता था; क्योकि बिना नोन के वह एक कौर भी नहीं 
खा सकता था । 

समुद्र से हिन्दुस्तान तीव तरफ से घिरा हुआ है । समद्र के किनारे, बिना कुछ 
किये ही, बटोर लेने से मुफ्त में ही नमक मिल सकता था। पर गरीव-से-गरीव आदमी 
भी बिता कर दिये उस नमऋझ को भी, जिसे प्रकृति मुफ्त में देती थी, नहीं 
उठा सकता था और न खा सकता था । इसका नतीजा यह होता था कि और--और देशो 
के मुकाबले हिन्दुस्तान में लोग नमक भी कम खाते थे ! इसका असर यहाँ के लोगों 
के स्वास्थ्य पर जरूर बुरा पड़ता होगा; क्योंकि नमक एक अत्यंत आवश्यक खाद्य-वस्तु हैं 
महात्माजी ने सोचा था कि इस सत्याग्रह से हम गरीब-से-गरीबव आदामसियों को भी दिखला 
देंगे कि यह जुल्मी 'कर' उठा देने का प्रथत्त उन छोगो के लिए ही किया जा रहा हे । 
साथ ही, इसमे दूसरे किसी का कुछ भी नुकसान नहीं था; केवल गवनेमेट को ही 'कर' का 
घाटा होता । जब महात्माजी ने यह सुझाव वक़िज्ञ-क्रमिटी के सामने उपस्थित किया 
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तो हममे से बहुतेरों के दिल में यह शक था कि यह कहाँ तक लोगों मे उत्साह पैदा 
कर सकेगा--विशेषकर एसे स्थानों के लोगों में जो समुद्र के किनारों से दूर है और जहाँ 
के लोगो को दृकानों से ही नमक खरीद कर खाना पड़ता है । उन बेचारो को इसका 
पता भी नहीं कि जो नमक वे खरीद रहे हैं उसके दाम में 'कर” का अंश भी हैँ ओर 
वह भी नोन के असली दाम से कही ज्यादा है ! वे अगर नमक-कानून तोड़ना चाहे भी 
तो कैसे तोड़; क्योकि उनके यहाँ न तो समृद्र-तट का नमक ही है जिसे वे उठा ले और 
न समुद्र का जल ही है जिसको उबालकर नमक बना ले । इसलिए, कानून के तोड़ने 
में भी वडी कठिनाई दीख पडी । पर महात्माजी इस पर अड रहे। अन्त में! निश्चय 
हुआ कि नमक-कानून ही तोड़ा जाय । 

बिहार के कई जिलो मे मिट्टी से शोरा और नमक पहले बनाया जाता था। मैने 
अपने गाँव मे ही देखा था कि एक जाति के लोग, जो अपने पेशे के कारण “नोनिया' 
कहलाते है, मिट॒टी से 'सोरा' बनाया करते थे। इसी तरह और भी बहुत-सी जगहे 
ऐसी है जहाँ मिट॒टी से नमक बन सकता हे । कह्दी-कही तो इस तरह की झील भी है 
जिसमे नमकीन पानो हे---जिससे नमक बन सकता है । सोचा गया कि समुद्र के किनारे 
के लोग तो नमक बटोरकर ही नमक-कानून तोड़ सकंगे; पर दूसरी जगहों में कुछ लोग 
मिट्टी से ही नमक बनाकर कानून तोड़ेगे और कुछ लोग गैर-कानूनी नमक बेच तथा खरीद- 
कर । लेखो और परचो में मिट्टी से नमक बनाने क। तरीका भी छोगो को बताया गया । 
मुझे इस सम्बन्ध में बहुत सन्देह था कि बिहार के लोगो में हम नमक-कानून तोड़ने का वहु 
उत्साह पैदा कर सकेंगे। महात्माजी से यह बात मैंने कही; उनको बताया भी कि एक दूसरा 
कानून है जो सभी गाँवों में लागू है और जिसके कारण लोगो में बडा असन्तोप भी हे 

विहार के हर गाँव में एक या दो या इससे भी अधिक चौकोदार रखे जाते 
है, जिनका काम होता ही कि गाँव पर चौकी रखे, ताकि चोरी-इकती न हो; 
अगर किसी किस्म की दुघंटना हो जाय तो वे पुलिस-अफसरों को उसकी खबर दे दें, 
जनतम-मरन की रिपोर्ट थाने में पहुचावे, हरएक तरह की खबर गवर्नमेंट को देते रहे 
और गवनेमेट का हुक्म भी गाँव के लोगों तक पहुचाते रहें ।॥ गवर्नमेंट का दूसरा कोई 
नौकर बिहार के गाँवों में नहीं रहता हँ; क्योकि वहाँ दवामी बन्दोबस्त (परमानेण्ट- 
सेटलमेंट) के कारण गवर्नमेंट को जनता से जमीन की मालगृजारी नहीं वसूल करनी 
पड़ती, जमीदार खुद वसूल करके नियत रकम गवुनंमेट को पहुचा दिया करता है । 
इसलिए, एक प्रकार से, गवनेमेंट का प्रतिनिधि गाँव में चोक़ी दार ही होता हैं । उसको 
जो मुशहरा दिया जाता है वह गाँव के लोगों से ही एक विशेष “कर द्वारा, जिसे 
नचौकीदारी टक्‍स' कहते हैं, वसूला जाता हे । यह टेक्‍्स गाँव के प्रायः सभी लोगों को देना 
पडता है । ओकात के मुताबिक यह छ' आते से लेकर बारह रुपये तक सालाना होता है । 
गाँव के लोगो मे इससे बढ़ा असन्तोत् है; क्‍योंकि बड़ी कडाई से यह वसूला जाता हें । 
इतना ही नही, 'कर' लगाने में भी बडी धाँधली हुआ करती हे । गरीबों पर अधिक लाद 
दिया जाता हूँ ! मुखिया लोग धनी होने पर भी कम देते हैं ! 
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मेने महात्माजी से कहा, यह 'कर' सीधे हर आदमी को देना पडता हें, इसलिए 
है इसे जानता है और इससे वह असंतुप्ट भी हें, पर यह लोगो को पता ही नहीं 

लगता कि नमक-कर कब उनसे लिया गया; क्योंकि कर तो नमक बनानेवालछे 
ही दे देते है, नमक के खरीदार को अलग से 'कर” नहीं देना पड़ता; उत्तको तो पता भी 
नहीं लगता कि दाम में से कितना 'कर' के रूप में दिया हैं और कितना नमक का 
असली दाम; इसीलिए नमक-करानून से उतना असतोप देखने में नहीं आता, लोगों को 
उसके तोड़ने मे इतना उत्साह नहीं होगा । मैने महात्माजी से इसलिए आज्ञा माँगी थी 
कि बिहार में चौकीदारी-टेक्‍्स न देने की आज्ञा दे दीजिए ताकि वहाँ हम लोग सत्याग्रह 
को यही रूप दे। उन्होंने हमसे कहा कि ऐसा मत करो, तुम ऐसा करोगे तो जल्द हार 
जाओगे, गवनंमेट दबा देगी। पर उस समय यह बात पूरी तरह मेरी समभ में नहीं 
आई। फिर भी में ऐसी बातो में उनके अनुभक का कायल था। मेने मान लिया कि 
नमक-कानून के विरुद्ध ही हम यथासाध्य सत्याग्रह का प्रयत्न करेंगे। पर मेरे मन में डर था 
कि इसमें हम बहुत सफल नही होंगे । फिर भी इतना तो में जानता था कि बिहार के 
बहुतेरे जिलों में नमक-कानून तोड़ने में कोई विशेष दिक्कत नहीं आयेगी; क्योंकि वहाँ 
मिट्टी से नमक बनानेवाले प्रायः सभी गाँवों मे थे और वह काम आसानी से दूसरे लोग भी 
कर सकते थे। हमने बिहार लौटकर नमक बनाने का ही काम शुरू कराया । दूसरी जगहों 
की तरह इसमे अद्भुत सफलता मिली । 

महात्माजी ने निश्चय किया कि वह खुद भी नमक-करानून तोइगे; इसके लिए 
अहमदाबाद के साबरमती-आश्रम से 'डांडी--सम॒द्र के किनारे--तक पेदरू ही जायँगे। 
उनके जाने की तिथि मुकरंर हो गई। डाडी पहुँचकर ६ अप्रैल को नमक बटोरने 
का निश्चय हो गया। साबरमती-आश्रम से डाडी काफी दूर है । वहाँ पैदल पहुंचने 
मे तीन सप्ताह से ज्यादा लगनेवाले थे। बीच के पडाव मुकरंर हो गये थे। महात्माजी 
अस्सी आदमियों के साथ आश्रम से डाडी के लिए रवाना हो गये। चलते समय 
उन्होंने घोषणा कर दी कि अब स्वराज्य लेकर ही वह आश्रम में लौटेंगे, नहीं तो उनका 
मृत शरीर लोग समुद्र मे बहता पायेगे। उन्होंने यह भी घोषणा कर दी कि सभी 
जगह लोग तैयारियाँ करे; पर जबतक वह स्वयं सत्याग्रह न कर ले और दूसरो को 
सत्याग्रह करने की आज्ञा न दे दे तबतक कोई सत्याग्रह न करें । 

महात्माजी की यात्रा जैसे ही आरम्भ हुई, सारे देश मे बडा उत्साह पैदा हो गया । 
उनके साथ अस्सी सत्याग्रही थे; पर उनके पीछे-पीछे हजारो-हजार की भीड चलती थी। 
भीड़ कुछ दूर तक जाती; जब दूसरे गाँव के लोग आ जाते तो पिछले गाव के लोग वापस 
होते । इस तरह, प्रतिदिन भीड़ साथ में रहती । सारे देश म॑ दिन-दिन उत्साह बढता ही 
गया। यह उत्साह केवल वही न था जहाँ महात्माजी यात्रा कर रहे थे; यह सारे देश में 
देखने में आया। सभी जगहों में लोग सत्याग्रह की तैयारी करने लगे, उत्सुकता से महात्माजी 
की आज्ञा की अपेक्षा करने छंगे। मेने जवाहरलालजी को, जो उस वर्ष मे काग्रेस के 
सभापति हुए थे, आमंत्रित किया । उनके साथ बिहार के कई जिलो का दौरा किया । 


उन्नीसवों अध्याय 


यहाँ पर इस सत्याग्रह का इतिहास नही दिया जा सकता, पर इसकी कुछ ऐसी बाते, 

जो विशेष महत्व रखनी हे, दी जा सकती है । ऊपर कहा चुका है कि महात्माजी 
ने डाडी-यात्रा के लिए निकलते समय कहा था किया तो में स्वराज्य लेकर ही आश्रम 
मे लौटूगा या मेरा गरीरात हो जायगा । उन्होने अपने इस वचन को पूरा किया, क्योकि 
ह फिर साबरमती-आश्रम में नहीं लौटे । इस सत्याग्रह के समाप्त होने के बाद वह वर्धा चले 
गय । वहाँ कुछ दिनों तक रहने के बाद वहाँ से थोड़ी ही दूर एक गाँव में रहने लगे, जिसका 
नाम 'सेवाग्राम' हैं । वह कभी कोई बात ऐसी नहीं करते थे जिसमे हर शब्द का अर्थ 
न होता हो और जिसके अनुसार खुद चलते के लिए वह तैयार न होते हो। इतना बडा 
आश्रम--जिसके बनाने में उन्होंने प्रायः पन्द्रह वर्ष लगाये थे, जिसकी इमारतों में छाखों 
रुपये खर्च किये थे, जो अनेक प्रकार के रचनात्मक कामो का केन्द्र बना हुआ था, जह 
सच्चे सत्याग्रही तेयार हो रहे थे, जहाँका जीवन और रहन-सहन सारे देश के सेवकों 
के लिए उदाहरण और आदर्श बन रहा था, जिसको उन्होंने माता जिस छाइ-प्यार से 
बच्चों को पाती है उसी स्नेह से पाला-पोसा था--हमेशा के लिए उन्होंने छोड दिया ! 
इसका अर्थ यह नहीं है कि आश्रम टूट गया अथवा जो काम वहाँ हो रहा था वह खतम 
हो गया । इसका अर्थ केवल इतना ही हैँ कि महात्माजी वहाँ स्वयं नहीं गये; बस जो 
लोग वहाँ रह गये वे ही वहाँ के कामो को चलाते रहे । पीछे, वह हरिजन-सेवा के काम 
मे लगा दिया गया; आज भी वह इसी काम में संलग्न हैं। महात्माजी श्रीतुलसी- 
दास की उस चौपाई को याद रखते थे और उसके अनुसार काम भी किया करते थे 

रवुकुलरीति सदा चलि आई | 
प्रन ज।इ बरु बचन न जाई ॥ 

इसका दूसरा ज्वलंत उदाहरण कुछ दिनों के बाद देखने में आया, जब १९३२ में 

उन्होंने यरवदा-जेल में हरिजनों के लिए अलग चुनावक्षेत्र होने का विरोध किया था । 
जब वह १९३१ में गोलमेज-कान्फरेस में गये थे, वहाँ हिन्दू-मुसलमान-समस्या हल नहीं कर 
सके । उन्होने वही देख लिया कि हरिजनो की तरफ से भी अलग चुनाव-क्षेत्र की मॉँग हैं, 
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तब उन्होंने एक भाषण में एक वाक्य कह दिया था कि अलग चुनावक्षेत्र देकर यदि हरिजन 
दूसरे हिन्दुओं से हमेशा के लिए अछूग अछत रख़ा गया तो वह इसका विरोध अपनी 
जान देकर भी करेंगे। प्रधान मत्री मेकडोव ने हरिजनों के लिए अलग चुनावक्षेत्र 
अपने फंसले में मंजूर कर लिया। उस समय महात्माजी जेल में थे। उन्होने जेल से 
ही गवनंमेट के साथ लिखा-पढी की; अपनी उस बात का स्मरण भी दिलाया और 
कहा कि गवनेमेट इस फंसले को रह नहीं करेगी तो उनको अपने वाक्य के अनुसार अपने 
प्राणों की ही बाजी लगा देनी पड गी । जब गवर्नमेट ने उनक्री बात उस समय न सुनी तो 
उन्होंने अनशन किया और घोषित किया कि जबतक वह फैसला बदला नहीं जायगा 
तबतक वह अन्न-ग्रहण नहीं करेंगे। सौभाग्य से फंसले में यह*द्वर्त थी कि अगर सब पक्ष, 
जिनका किसी विशेष विषय से सम्बन्ध था, मिलक्रर एक राय से उसमे अदल-बदल 
'कराना चाहे तो वह किया जा सकेगा । इसका नतीजा यह हुआ कि हरिजनों और दूसरे 
हिन्दुओं के बीच यह समभोता हो गया कि अलग चनाव-्षेत्र नहीं होगे; पर हरिजनो के 
लिए धारा-सभाओ मे, उनकी सख्या के अनुपात में, उनकी जाहें सुरक्षित कर दी जायेंगी । 
श्री मेकडोवल के फैसले मे जितनी जगहे मिली थी, उनसे कही ज्यादा जगहे हरिजनों 
को मिल गई । पर चुनाव का तरीका दूसरा कर दिया गया। अलग चुनावक्षेत्र हटा 
दिये गये । समझभोता होते ही ब्रिटिश गवनेमेट ने उसे मान लिया और अपने फैसले को 
समझौते के अनुसार बदल दिया । जिस समय महात्गाजी ने वह वाक्य राउण्ड-टेबुल- 
कान्फरस मे कहा था उस समय किसी ने इसका अर्थ यह नहीं छगाया था कि इसको वह 
अक्षरण. पूरा करने का प्रयत्न करेगे। जत्र गवर्न॑मेट ने उनके लिखे हुए पत्र प्रकाशित क 
दिये, जिनमे उन्होंने इस बात की ओर ध्यान आकर्पित करते हुए अनशन द्वारा इसको पूरा 
करने का अपना इरादा घोषित किया था, तो सारे देश में एक्क बडी खलबली मच गई, 
जिसका नतीजा उपरोक्त समझकोता और ब्रिटिश गवर्नमेट के फैसले में संगोधन हुआ । 
जब महात्माजी डाडी-यात्रा के लिए तैयार हो रहे थे तो कुछ लोगों का विचार 
आ कि यात्रा आरम्भ करने के समय सारे देश के लिए एक सन्देश दें जायें, जो ग्रामोफोन 
के लिए रिकाई कर लिया जाय और वही सारे देश में लोगों को युनाया जाय। आशा 
की जाती थी कि इस प्रकार यह ऐतिहासिक सन्देश महात्माजी के शब्दों में ही नहीं, 
बल्कि उनकी अपनी आवाज में भी गॉँवगाँव से पहँचा दिया जायगा। यह भी नहीं 
मालम था कि महात्माजी को गवर्नमेंट कबतक स्वतत्र छोड़ंगी। सोचा गया था कि 
ऐसी अवस्था में यदि उनका सन्देश उनकी अपनी ही आवाज में उनके जेल चले जाने 
के बाद भी जन-साधारण को मिलता रहेगा, तो सत्याग्रह के लिए आवश्यक और उत्साह- 
बद्ध क साबित होगा । उस वक्‍त में भी साबरमती में था। लोगों ने कहा, मं ही इस 
प्रस्ताव को महात्माजी के पास उपस्थित करू । इसका उत्तर महात्माजी ने जो दिया उससे 
उनके अटल विश्वास और उनकी सत्यनिष्ठा का परिचय मिलता है । उन्होंने कहा---''यदि 
मेरे सन्देश में सत्य है तो मे जेल के अन्दर रह या बाहर, उसे लोग सुन ही लेगे। पर यदि 
उप्तमे सत्य नहीं ट तो तुम हजार कोशिशे करो, ग्रामोफोन द्वारा वह जन-मन तक पहुँच नही 
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सकेगा। इसी प्रकार, जो सत्याग्रह आरम्भ किया जा रहा है, वह यदि सचम्‌च सत्याग्रह है, 
हम उसे ठीक सत्य और अहिसा पर चलकर पूरा करते है, तो वह सफल होगा ही, चाहे मेरा 
शब्द लोग सुने या न सुने, मेरी अपनी आवाज उनके कानों तक पहुँचे या न पहुँचे । इसलिए, 
इस तरह के रिकार्ड की न तो कोई जरूरत हें और न उससे कोई लाभ ही होगा ।” इसके 
बाद फिर किसी की भी हिम्मत न हुई कि वह और कुछ आग्रह करे। 
जब सत्याग्रह आरम्भ हुआ और अच्छे-अच्छे लोग जेलखाने जाने लगे तो केवल जनता 
पर ही इसका असर नहीं पड़ा, बल्कि गवर्नमेट-कर्मंचारियों पर भी असर पड़ता हुआ नजर 
आया---विशेषकर उन लोगों पर जिनको इस आन्दोलन के दबाने का भार सौपा गया 
था ! ऐसा सभी जगहों में देखा गया था। में यहाँ पर बिहार की कुछ घटनाएँ दे देना 
चाहता हूं, जिनक्रो मेने खद अपनी आँखों देखा। चम्पारन का जिक्र है। वहाँ तय 
किया गया था कि प्रमुख कार्यकर्ताओं में से एक विपिनविहारी वर्मा प्रायः आधे जिले का 
अ्रमाग करके सत्याग्रह करेंगे, जेसा महात्माजी ने साबरमती से डांडी तक यात्रा करने के 
बाद नमक-कानून को तोड़ा था। विपिन बाबू पंदल ही कुछ स्वयंसेवकों के साथ निकले । 
बीच में चार-पॉच मील के बाद ठहर जाते थे । इस तरह, जहाँ सत्याग्रह करने का निश्चय 
था वहाँ कई दिनो में पहुँचे । रास्ते में जनता ने बडा स्वागत किया । जहाँ ठहरना होता, 
वहाँ पहले से ही लोग बड़ी तैयारियाँ करके रखते । इससे बड़ी जागृति हुई और उत्साह 
बढा । सत्याग्रह के स्थान पर नमक बनाने के लिए मिट्टी-पानी लोगों ने पहले से ही 
रखा था। पुलिस भी पहले से ही गिरफ्तार करने के लिए तैयार थी। थोड़ी ही दूर पर 
एक बगीचे में मजिस्ट्रट का खेमा भी छूगा हुआ था, जहाँ वह पहले से ही मुकदमा सुनने 
तथा सजा देने के लिए तंयार बंठा था। यह पहला ही दिन था जब सूबे में बाजाब्ता 
सत्याग्रह होनेवाला था । और-और जगहों में भी लोगों ने इसी तरह सत्याग्रह करने का 
प्रवध किया था । 
में चम्पारन में स्वयं चला गया; क्योंकि महात्माजी का इस स्थान से काफो सम्बन्ध 
रह चुका था। में जब वहाँ पहुँचा तो देखा, नमक बनाने की विधि समाप्त हो चुकी 
थी, कानून तोइनेवाले गिरफ्तार करके मजिस्ट्रट के पास पहुँचाये जा चुके थं। मजिस्ट्रंट 
भी मुकदमा सुनने ही जा रहा था। मजिस्ट्रेट का चेहरा उतरा हुआ और उदास ! 
सिर नीचे लटकाये, टेबुल पर ही उसकी आँखे जमी हुई थी। जबतक हमलोंग वहाँ 
रहे, उसने एक बार भी सिर नहीं उठाया । जो कुछ लिखता-पढता था, नीचे सिर किये हुए 
ही । उसी दशा में उसने सब काम पूरा किया, छ: महीने की सजा का हुक्म सुना दिया। 
देखने से सबको ऐसा प्रतीत हुआ कि उसके दिल में बड़ी चोट लग रही है, पर उसे कोई 
दूसरा चारा नजर नहीं आता, इसलिए मजबूरी कुछ अपना काम करता जा रहा हैँ। 
मजिस्ट्र ट की ऐसी दशा होने का एक विशेष कारण भी था । 
सन्‌ १९२१ में असहयोग जोरों पर चल रहा था । विद्याथियों को कालेज छोड़ 
कर निकल आने को कहा गया था। उस समय आज के मजिस्ट्रेट पटना-कालेज के एक 
विद्यार्थी थे। पढ़ने में बहुत तेज थे। छात्रवृत्ति पाये हुए थे। बी० ए० में पढ़ रहे 
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थे। परीक्षा दो-तीन महीनों के बाद ही होनेवाली थी । जब कालेज के और विद्यार्थी 
कालेज छोड़कर निकले तो वह भी उनके साथ निकल आये थे। जो राष्ट्रीय महाविद्यालय 
हमने खोला था उसमें आकर वह दाखिल हो गये थे । पर यह खबर पाते ही उनके घर 
के लोग आकर जबरदस्ती उन्हें पकड़ ले गये । राष्ट्रीय महाविद्यालय छोड़कर जाते समय 
भी मेने उनके विद्यार्थी-मुखड पर वही मुद्रा और उदासी देखी थी जो नौ वर्षो के बाद 
आज फिर एक बार उनके मजिस्ट्रटी चेहरे पर देखने में आई। हाँ, महाविद्यालय से 
चले जाने के बाद वह परीक्षा पास करके मजिस्ट्रेट. हो गये । आज उनकी आँखे इस- 
लिए और भी ऊपर नही उठती थी कि मे वहाँ हाजिर था ! 
सजा होने पर विपिन बावू मोतीहारी-जेल में पहुँचाये गये | वहाँ जेल पर भी बड़ी 
भीड जुट गई । जेल के कर्मचारी कुछ घबरा रहे थे कि कही बलवा-फसाद न हो जाय, पर 
' कुछ हुआ नही । जब में वहाँ से पटना लौटा तो सुना कि कुछ युवक, नमक बनाने की 
घोषणा करके, बाँकीपुर से पटना-सिटी के लिए, जुल्स बनाकर रवाना हुए थे; पर रास्ते में 
एक जगह पुलिस ने उनको रोक दिया । लडकों ने वापस जाने से इनकार कर दिया। 
पर पुलिस ने गिरफ्तार नहीं किया। लड़के सड़क पर तब से पड़ थे। मै रात को 
स्टीमर से उतर कर सीधे सुलतानगंज-थाने पर गया, जहाँ लड़को के पड रहने की खबर 
थी। मैने जाकर देखा कि बीच सड़क पर लड़के सोय हुए है, पुलिस के सिपाही सड़क 
रोके खड हैँ। मुहल्ले के लोगों ने छडकों को भोजन करा दिया था, उनके लिए 
सडक पर बिस्तर भी विछा दिया था। वे सब गहरी ज्ञींद ले रहे थे। मैने देख लिया 
कि अब रात में कुछ होनेवाला नहीं है । इसलिए, सुबह फिर आने के खयाल से सदा- 
कृत-आश्रम चला गया। 
दूसरे दिन खूब सवेरे जब पहुँचा तो देखा, लड़के तो वहाँ खड़ ही है, पुलिस भी 
उनके मुकाबले में खड़ी है; एक तरफ लोगों की भीड़ बढती जा रही हैँ, दूसरी तरफ 
पुलिस-सिपाहियों की संख्या भी बहुत बढ़ गई है, जिनमें घुड्सवार तथा बन्दृकधारी भी 
थे। हमलोग यही सोच रहे थे कि देखे, अब क्या होता टे। इतने मेंही अंग्रज 
डिस्ट्रिक्ट-मजिस्ट्रंट तथा पुलिस-सुपरिण्टेण्डेण्ट भी पहुँच गये । जब उनको मालूम हुआ कि 
मैं भी पहुँच गया हूँ और भीड़ सॉँभालने में छगा हूँ, तो उन्होंने मुझे थाने के अन्दर 
बुलाया; कहा कि इन लड़कों को वापस जाने कह दीजिए, नही तो हमको सख्त कार्यवाही 
करनी पड़गी। मेने कहा, अगर लड़कों ने कोई कसूर किया हो तो आप उनको गिर- 
फ्तार कर सकते है, सजा देना चाहें तो दे सकते है; पर उन्हें वापस जाने को में नही 
कह सकता । इस पर उन्होंने यह कहा कि इतनी बडी भीड़ यहाँ जुट गई है, अगर कुछ 
गड़बड़ हुआ तो इसक्री जवाबदेही आपके सिर आयेगी। मेने उत्तर दिया, जवाबदेही 
तो में छेता हे; पर यह भी कह देना चाहता हूँ कि लोगों की तरफ से कोई गड़बड़ी 
नहीं होगी, अगर आप इन लड़कों को रास्ता दे देते है तो सारी भीड़ खुद ही छॉट 
जायगी । पर वे ऐसा कब कर सकते थे ? मैने सोचा कि कहीं अगर गोली चल जाय 
तो कोई संगीन घटना हो सकती है; इसलिए बेहतर हे कि मै कांग्रस के और साथियों 
५१६ 
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तथा नेताओं से सलाह कर ल_.। फिर जब मैने कहा कि मे अपने और साथियों से इस 
विषय में सलाह कर लेना मुनासिब समभता हूँ तब उन्होंने देखा कि में कुछ नरम पड़ रहा 
हैँ, इस पर वे कुछ और तेज होकर बोले कि आपको आधे घंटे का समय देता हूँ, अपनी 
घड़ा हमारी घड़ी से मिला लीजिए ! मुझको यह बुरा लगा और वही कह दिया कि 
अगर आध घंटे के अन्दर इसका जवाब न दे दू' तो आप समभे कि में इनको हटाने से 
इनकार कर रहा हूँ, फिर आप जो करना चाहें, कीजिएगा। यह कहकर मैं वहाँ से 
आश्रम के लिए रवाना हो गंया । 

सदाकत-आश्रम जाकर, आपस में सलाह करके, हम सबने निश्चय किया कि उन 
, सत्याग्रहियों को वहाँ से नहीं" हटाना चाहिए। यह सब आधे घंटे का समय पूरा होने के 
बहुत पहले ही तय हो गया। हमने टेलीफोन से कह दिया कि हम सत्याग्रहियों को 
वापस नही करेगे, आप जो करना चाहे, करें । में भी यह कहकर तुरत आश्रम से सुलतान- 
गंज के लिए रवागा हुआ। मैं यह सोचता जा रहा था कि हो सकता हे, वहाँ कोई 
संगीन घटना घट गई हो, या गोली वगेरह भी चल गई हो तो कोई आइचरय नहीं। में 
जा ही रहा था कि रास्ते मे उसी मजिस्ट्रट को अपनी मोटर पर आते देखा । उसने 
भी मुझे देख लिया । देखकर मुस्कराता हुआ चला गया। मैने समझ लिया कि कोई 
संगीन घटना नहीं हुई हे । जब में वहाँ पहुँचा तो सुना कि पहले उसने लड़को पर घुड- 
सवारों को घोडा दौडाने का हुक्म दिया था । घोड़े जब दौडते नजर आये तो लड़के 
निर्भीक होकर सारी सडक को घेर लेट गये । घोड नजदीक आकर रुके और फिर 
वापस चले गये । जब एक-दो बार एंसा किया और लड़के डरे नही, बल्कि घोड़ को आते 
देख सडक पर लेट जाते, तो अन्त में उन्होंने लड़को का जमीन से उठवाकर मोटर-लारी में 
रखवा जेलखाने भेज दिया । बस उनके हटते ही सारी भीड़ भी हट गई । लोग जहाँ-तहाँ 
चले जा रहे थे कि में वहाँ पहुँच गया । मुभसे यह सब बाते कही गई । हम लोग भी यही 
चाहते थे कि सत्याग्रही गिरफ्तार कर जेलखाने भेज दिये जायें, या और जो कुछ गवन॑मेट 
करना चाहे सो करे, पर हमको जो करना था वह सत्याग्रही न छोड़ । हमलोग फिर 
इकद्र होकर, आगे का कार्यक्रम बनाने के लिए, आश्रम मे बैठे । 

इसके बाद से सत्याग्रही नियमपूर्वक चार बार जुलूस निकालकर प्रति दिन जाने 
लगे । समय की सूचना डिस्ट्रिक्ट मजिस्ट्रेट को दे दी गई कि जिसमें पुलिस को चौबीस 
घण्टे सत्याग्रहियों का इन्तजार न करना पड़, वह ठीक समय पर अपने स्थान पर आये, 
जहाँ चाहे वहाँ सत्याग्रही को गिरफ्तार करे या जो कुछ करना चाहे करे । ठीक समय पर 
सत्याग्रही जब जाते, जनता की बड़ी भीड़ हो जाती । हमलोगों के दिल में भी यही डर 
रहता कि शायद कही कुछ फसाद न हो जाय; क्योंकि जो भीड़ जमा होती उसको तितर- 
बितर करने के लिए पुलिस के अफसर डंडे दिखा चाबुकों से पीटते । हमलोग भी उस 
समय तक वहाँ पहुँच जाया करते जिसमे शांति कायम रहे । घुड़सवार बिलोची मुसलमान 
थे, जो बहुत पहले से ही बिहार-सरकार द्वारा बिहार में लाकर रक्‍खे गये थे । दो अंग्रेज 
अफसर उनके साथ घोड़ों पर वहाँ मौजूद रहते । घोड़ दोड़ाकर डंडे और चाबुक मारने 
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का काम अधिकतर दोनों अंग्रेज ही करते । अगर किसी को गिरफ्तार करना होता तो दूसरे 
सवार उसे गिरफ्तार करके साधारण पुलिस के हवाले कर देते, जो उसे वहाँ से थाने पर या 
जेल में ले जाती । प्रो० अब्दुलबारी और मैं, दूसरे कांग्र सियों के साथ, पहुँच जाया करते । 

एक दिन प्रो० बारी को खूब डंड लगे। मेरे नजदीक होकर घोड़े दौड़ाये गये । 
पर मेरे ऊपर डंडे का प्रहार नहीं हुआ। मालम नही कि यह महज इत्तिफाक था या जान- 
बूझ कर मुझे उन्होंने छोड़ दिया । प्रो० बारी को चोट लगी, पर वह गिरे नहीं; क्‍योंकि 
वह शरीर से काफी मजबूत थे | दाढ़ी भी थी और शक्ल से ही मालम होता था कि 
मुसलमान है । उनकी बगल होकर एक विलोची सवार चल रहा था। उसने उनसे 
आहिस्ता से पूछा, मौलवी ! तुम यहाँ कैसे आ गये ? प्रो० बारी ने जवाब दिया, अल्लाह 
ने तुम्हारे ही लिए मुझे भेज दिया हैं ! इस पर वह सहम गया, फिर और कुछ न करके 
आहिस्ता-आहिस्ता उनको एक तरफ--जहाँ दूसरे लोग खड़ थे--पहुँचाकर अपना घोड़ा 
दोडाने लगा । 

यह सिलसिला रोजाना चलता रहा। सत्याग्रही गिरफ्तार होते या न होते; 
पर जो भीड़ जमती उस पर वार जरूर होता, कुछ लोग तो जरूर घायरूू होते। भीड़ 
दिन-पर-दिन बढती ही जाती । मि० हसन इमाम नामी बैरिस्टर और प्रसिद्ध नेता थे, 
कलकत्ता-हाइकोर्ट की जजी कर चूके थे, कांग्रेस के प्रंसिडेट भी रह चुके थे; पर 
वह सत्याग्रह में शरोक नहीं हुए थे। इसलिए जन-साधारण उनसे कुछ नाराज भी 
थे। जहाँ यह रोजाना मार-पीट हुआ करती थी वहाँ से उनका मकान बहुत दूर था; 
इसलिए उनको इसकी कोई खबर भी नहीं थी। एक दिन सवेरे उनकी स्त्री शहर की 
तरफ से लौट रही थीं । उन्होंने देखा कि लोगों पर किस तरह डंडे बरसाये जा रहे है । 
कई यूवकों के सिर से खून बहते उन्होंने अपनी आँखों देख लिया । उन्होने जाकर सब 
किस्सा मि० हसन इमाम से कहा कि किस तरह बेदर्दी से निहत्थे लोग पीटे जाते है, तो 
भी लोग शांत रहते है और मार खाकर चले जाते है । इसका असर मि० हसन इमाम के 
दिल पर बहुत पड़ा । उन्होंने मेरे पास टेलीफंत करके मुभे बुलाया, सब हाल भी मुभसे 
सुना । वह बहुत ही भावुक थे; इसलिए वह बहुत आवेश में आ गये । मुझसे उन्होने 
साफ-साफ कहा कि वह मदद करेगे। में बहुत खूश हुआ; उनको विश्वास दिलाया कि 
जहाँ तक हो सकेगा, जनता की ओर से कोई अज्ञाति नहीं होने पावेगी । 

यह सिलसिला कई दिनों तक चलता रहा। तबतक गुडफ्राइडे और ईस्टर आ 
गया । न मालम कंसे मेरे मन में विचार आ गया कि हमारा सत्याग्रह धामिक आन्दोलन 
है, इसके कारण किसी के अपने धर्म-पालन में वाधा नहीं पड़नी चाहिए। चूंकि जितने 
अफसर थे, सभी अंग्रज और क्रिश्चियन थे तथा सवार सबके-सब मुसलमान; इसलिए 
मैने सोचा कि शुक्रवार को मुसलमानों का जुमा-नमाज होता है और गुडफ्राइडे तथा ईस्टर- 
मण्डे को क्रिस्तान गिरजा जाते हैं; अतएवं इन दोनो का समय बचा देना चाहिए। मैने 
एक पत्र डिस्ट्रिक्ट-मजिस्ट्रेंट को लिख [दया कि शक्रवार दोपहर को, जिस वक्‍त मुसलमान 
नमाज पढ़ते है, सत्याग्रहियों का जत्था नहीं जायगा, ताकि मुसलमान सवार अगर चाहे तो 
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नमाज पढ़ सके, और क्रिस्तान अफसरों के लिए भी जो समय गिरजा जाने का हो उस 
समय जत्था नहीं भेजा जायगा ताकि वे भी अपना धार्मिक कृत्य कर सके; इन समयों को 
छोडकर और समयों पर जत्था बराबर जाया करेगा । 

यह पत्र जब डिस्ट्रिक्ट-मजिस्ट्रंट को मिला तो उसने मुझसे टेलीफोन पर कहा कि 
वह मुभसे मिलना चाहता है; इसके लिए उसने समय भी बताया। म॑ उसके घर पर 
गया। जाते ही मुभसे उसने पूछा कि जो बात आपने लिखी हूँ वह क्‍या सच्चे दिल से 
लिखी हैं । मैने कहा, हाँ, मैने तो सच्चे दिल से ही लिखी हैं । इस पर उसने कहा, मैं अंग्रेज 
और क्रिश्चियन हूँ, पर में उन अंग्रेजों मे नहीं हुँ जो बराबर तलवार चमकाया करते हें; 
मैं चाहता हूँ कि कोई एंसा रास्ता निकले जिसमे गवर्नमेट का हुक्म कायम रहे और यह 
भगड़ा भी समाप्त हो जाय । इतना कहकर उसने यह कहा कि जिस सड़क से जत्थे जाया 
करते हैं उस बड़ रास्ते को छोंडकर अगर दूसरे रास्ते से, जिसको निचली सडक कहते हैं, 
जत्था जाय तो हम उसे जाने देगे । मेने कहा कि एंसा नहीं हो सकेगा, जत्थे को तो 
जाना ही है और उसी रास्ते जाना है, जबतक उसे रोका जायगा वह जाया ही करेगा; 
पर वह अगर रोका न जाय तो एंसी बात नहों है कि हमेशा वह जाया ही करेगा, और 
अगर जाया ही करेगा तो भी जो भीड़ जमा होती है वह नही होगी; क्योकि वह भीड़ 
जत्थे के लिए नही, पुलिस की कार्यवाही देखने के लिए ही जमा होती है । 

इसी तरह की बातें हुई । अन्त में, बिना कुछ तय हुए, में चछा आया। दूसरे 
दिन जब जत्था गया तो भीड़ पर जो मारपीट हुआ करती थी वह न हुई, केवल सत्याग्रही 
गिरफ्तार कर मजिस्ट्रंट के सामने पेश किये गये । इसके बाद भीड़ खुद-ब-खुद हट 
गई। मै यह देखने के लिए कि इन सत्याग्रहियों को क्या सजा मिलती हैँ, कचहरी 
में गया। मैं अभी वहीं था कि दूसरे जत्थे के जाने का समय हो गया। वहो पर खबर 
मिली कि पुलिस यद्यपि सड़क पर खड़ी थी तथापि जब जत्था वहाँ पहुँचा तो उसे रोका 
नही, निकल जाने दिया । मजिस्ट्रट ने मुकदमे में उनको उस वक्‍त तक के लिए कौद 
की सजा दी जबतक वह खुद अपना काम खत्म करके इजलास से न उठे । यह हुक्म सुनाकर 
वह त्रत उठ गया ! उसके साथ ही सत्याग्रही भी वहाँ से उठकर उसके साथ ही बाहर 
चले आये ! इसके बाद एक बार और जत्था गया। पर पुलिस ने उसे रोका नही। दूसरे 
दिन से पुलिस रोकने के लिए आई भी नहीं ! सत्याग्रह का वह रूप यहीं समाप्त हो 
गया। मेने देखा, शांति-पूर्ण सत्याग्रह का असर एक तरफ जनता पर पड़ता है, दूसरी 
तरफ गवनमेट की ओर से जितनी अधिक मारपीट होती हैँ उतना ही लोगों का उत्साह 
बढ़ता है, जिससे मारपीट का डर कम होता जाता हँ। श्रू में जब भीड़ पर डंडे चलाना 
आरम्भ होता तो लोग इधर-उधर भागते। पर आहिस्ता-आहिस्ता यह भागना बन्द 
हो गया । लोग डंडे खा लेते, पर अपनी जगह से हटते नहीं। उधर पुलिस पर भी 
असर पड़े बिना न रहता। में समझता हूँ कि जो पत्र मैने डिस्ट्रिक्ट-मजिस्ट्रंट को 
लिखा उसका असर उसपर इतना पड़ा कि उसने इसे बात को मुंह से बिना कहे सत्याग्रह 
की जीत मान ली और जुलूस जाने दिया । 
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इस तरह की घटनाओं की खबर चारों तरफ से आती कि जहाँ-जहाँ नमक बनता 
है वहाँ पुलिस के लोग पहुँचते है, नमक बनाने के लिए जो हॉड़ी-बसन इकट्ठु किये जाते 
हैं उनको तोड-फोड़ देते है, कहीं-कहीं जमा हुए लोगों को पीटते भी है; पर नमक बनाने- 
वालों को गिरफ्तार बहुत कम करते है। न मालूम क्‍यों, में गिरफ्तार नही किया गया। 
में सभी जिलों का चक्‍कर खूब तेजो से लगा रहा था। किसी जिले में जब मे पहुँचता 
तो वहाँ एक मोटर लेकर एक कोने से दूसरे कोने तक, दो दिन या हृद-से-हद तीन दिन 
मे, दोड़ जागा। रास्ते मे जहाँ-जहाँ नमक बनता होता था वहाँ पहुँच उन जगहों का 
मुलाहजा कर लेता, उन लोगों को उत्साहित कर देता और दिन-भर में छोटी-मोटी 
दस-बारह सभाएँ भी कर लेता | उत्साह इतना था कि सभी लोग अपने-अपने गाँव मे मुझ 
ले जाना चाहते ताकि मैं देख सकूँ कि उनके यहाँ भी नमक बनाया जाता है। सभा में 
जो नमक बना रहता उसे में खुलेआम नीलाम करता । इस तरह आन्दोलन के खर्च के 
लिए कुछ रुपये भी जमा कर लेता; क्‍योंकि एक-एक पुडिया नमक दस-दस बीस-बीस 
रुपये मे लोग ले लेते ! यह सब होते हुए भी, सारे सूबे में, जहाँतक म्‌भे स्मरण है, कहीं 
भी, जनता की ओर से, कोई फसाद या बलवा नही हआ | 


बीसवॉ अध्याय 


महात्माजी के वचन को लोग कितना दृढता से मानते और पालते थे, इसका एक 
बहुत ज्वलंत उदाहरण बिहपुर (भागलपुर) में मिछा। बिह॒पुर का इलाका गंगा के दियारे 
में पड़ता हैं । गंगा की धारा इधर-उधर बदलती रहती है, जैसा सभी दियारों में हुआ 
करता है । इसके कारण जमीन के निशान हट जाया करते हैं। कौन जमीन किसकी 
है, यह लेकर लोग आपस में अक्सर लड़ा करते है। बिहपुर के इलाके मे एक अंग्रेज ने 
बहुत जमीन ले रखी थी। वहाँ के लोगों से जमीन के लिए उसका बहुत झगड़ा चल 
रहा था। जमीन की हिफाजत के लिए उसने गोरखों को तैनात किया था। लोगों से 
यह बात बर्दाश्त नही हुई। एक दिन सब-के-सब जमा होकर, वहाँ तैनात किय गये गोरखों 
को लोगों ने मार डाला ! उनकी लाजञ्ञों को गंगा में बहा दिया अथवा इस तरह गायब 
कर दिया कि कुछ पता ही न लगा । उसी बिह॒पुर में सत्याग्रह छिड॒ गया । 

१९२९ में जब मे उस इलाके मे दौरा करने गया था तब लोगों में बड़ा उत्साह 
पाया था। में समभता था कि जब सत्याग्रह छिड़गा तो वहाँ के लोग उत्साह-पूर्वक 
उसमें शरीक होंगे। यह छाप मेरे दिल पर एक विशेष कारण से पड़ी थी। जब में 
उस इलाके में दोरा कर रहा था तो एक जगह सभा के लिए समय कोई एक बजे या दो 
बजे दिन दिया गया था। मे कुछ दूर दूसरे गाँव में चछा गया था। आशा को थी 
कि वहाँ ठीक समय पर वापस आ जाऊंगा। जब में लौट रहा था तो अचानक बड़े 
जोरों से वर्षा आ गई। हवा भी चलने लगी। मेरे पहुँचने मे दो-तीन घटे की देर 
हो गई। में भीगता-भागता जब्र वहाँ पहुंचा तो देखा कि एक बहुत बडी भीड़ वहाँ खड़ी 
है; सुना कि घंटों से वह वर्षा म मेरा इन्तजार कर रही है ! अभी तक पानी बरस ही 
रहा था। मैने वर्षा में ही खड़ा होकर भाषण किया । जो कुछ कहना था, कहा । इसी से 
मेंने समझ लिया कि इस इलाके के लोगों में साहस और दृढता दोनों है । 

जब कुछ महीनों के बाद सत्याग्रह आरम्भ हुआ तब वहाँ भी लोगों ने सत्याग्रह 
शुरू कर दिया। नमक-कानून तोड़ने के साथ-साथ 'शराब-बन्दी तथा नशीली चीजों के 
वहिष्कार का काम भी हो रहा था। वहाँगाँजे की एक दृकान थी। थोड़ी ही दूर 
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पर हमलोगों का आश्रम था। एक तरफ रेलवे-स्टेशन । एक छोटा-सा बाजार जिसमें 
पॉच-सात दूकानें। नजदीक ही एक डाक-बेंगला भी । कुछ दूर पर थाना। स्वयंसेवकों 
ने गाँजे की दूकान पर पहरा लगाया । पुलिस को खबर लगी । आकर पहरा देनेवालों को 
मारा-पीटा । उत्साह बढ़ गया। और भी जोरों से पहरा पड़ने लगा। जिले के अफसरों 
को खबर हुई । वहाँ से कुछ और ज्यादा पुलिस के आदमी आये । एक दिन उन्होंने 
जाकर आश्रम के स्वयसेवको तथा कार्यकर्त्ताओं को जबरदस्ती निकाल दिया। जो खादी 
तथा सरजाम वहाँ था, सबको लट-पाट कर तितर-बितर कर दिया । गाँजा बेचनेवाला, 
हंगामा देखकर, वहाँ से भाग गया । इस तरह गाँजे की दृकान बन्द हो गई । 

पुलिस ने आश्रम दखल करके वहाँ अड्डा जमा लिया। सत्याग्रही अब आश्रम 
को वापस लेने के लिए सत्याग्रह करने लगे | सत्याग्रह का रूप यह हो गया कि कुछ लोग 
हाथ में केवल भडा लेकर आश्रम की तरफ जाते | पुलिस उनको वहा जाने से रोकती । 
प्रति दिन एक जत्था जाता । पुलिस या तो उसे मारती-पीटती या सबको गिरफ्तार कर 
लेती । जब गाँव में खबर पहुँची तो भीड़ वहाँ भी सत्याग्रह के समय पर जमा हो 
जाती । जब यह भीड़ बढ़ने लगी तब पुलिस भीड़ को लाठियों से मार-पीटकर तितर- 
बितर कर देती । कभी तो सत्याग्रहियों को भी पीटती । कभी उनको गिरफ्तार कर आश्रम 
में ही रख लेती, फिर जब भीड़ चली जाती तो वहाँ से उन्हें निकाल कर थाने पर या 
जेलखाने में भेज देती। यह सिलसिला चलता रहा। भीड़ दिन-दिन बढती गई। 
यहाँ तक कि बीस-बीस पच्रीस-पचीस हजार आदमी दूर-दूर से जमा होते, लाठी खाते 
और चले जाते । पुलिस की तादाद कुछ ज्यादा नही थी। जैसे जबरदस्त लट्गधर और 
लड़ाक्‌ उस इलाके के लोग होते है बसे लोग अगर चाहते तो बातों-ही-बातो में उनका 
सफाया कर डालते। पर किसी ने कभी मुँह से भी उनको चोट नही पहुँचाई, लाठी 
की तो वात ही क्‍या थी। 

में एक दिन वहाँ गया । वह स्थान, गंगा के उत्तर, भागलपुर से थोडी ही दूर पर 
हैं। उस (बिहपुर) स्टेशन से एक ब्रांच-लाइन गंगा के किनारे तक जाती है, जहाँ से 
स्टीमर पर गंगा-पार करके आदमी उस पार भागलपुर पहुँच जाता है । में भागलपुर से 
ही वहाँ गया था। इसलिए भागलपुर के कुछ ऐसे लोग भी साथ हो गये थे जो सत्याग्रह 
में शरीक होनेवाले तो नहीं थे, पर वहाँ का हाल सुनकर प्रभावित बहुत हुए थे। पटना 
से भी कुछ लोग साथ गये थे । 

वहाँ हम लोगो के जाने की खबर पहले पहुँच गई थी। इसलिए वहाँ उस दिन 
भीड़ अधिक जुट गई थी । पुलिस का सुपरिण्टेण्डेण्ट सिपाहियों के साथ मौजूद था। समय 
पर सत्याग्रहियों का एक छोटा-सा जत्था निकला । भीड़ सड़क के दोनों ओर लगी थी। 
कुछ दूर पर एक सभा हुई, जहाँ मेने छोटा-सा भाषण किया। पुलिस वहाँ भी मौजूद 
थी। मगर सभा में किसी किस्म की छेड़-छाड़ नही हुई। जब सत्याग्रही आश्रम के फाटक 
के पास पहुँचे तो वे गिरफ्तार कर आश्रम के भीतर ही ले जाये गये । हम लोगों ने 
समझा कि अब थौर कुछ आज विशेष नही होगा। पर तुरत ही पुलिस का सुपरिण्टेण्डेण्ट 
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पन्द्रह लट्ुधारी सिपाहियों के साथ निकला । हुक्म दिया कि मारो । सिपाही बेघड़क भीड 
पर लाठियाँ बरसाने लगें; क्योंकि भीड सड़क के दोनों तरफ बहुत दूर तक फैली हुई थी । 
वे लोग दोनों तरफ लाठियाँ बरसाते आगे बढ़ते गये । भीड़ मे से न किसी ने हाथ ही 
उठाया और न कोई भगदड़ ही मची । हम लोग कुछ दूर पर थे। कई जगहों में कई 
आदमी फैडे हुए थे। सुपरिण्टेण्डेग्ट सियाहिय्रों के साथ पीटता-पिटवाता वहाँ भी पहुँचा 
जहाँ में था। लाठियाँ तो बेधड़क चल ही रही थी, मुझ पर भी कई लाठियाँ पडी। 
कुछ चोट भी आई; पर एक दूसरे स्वयंसेवक ने मेरे ऊपर लाठियों को न आने दिया; 
मुझे छाप लिया; इसलिए अधिक चोट उसी को आई । प्रोफेसर अब्दुल बारी थोड़ी 
ही दूर पर थे। उनको ज्यादा चोट आई। वह चोट खाकर गिर पड़े । खून बहने लगा । 
यह सारा मामला थोड़ी देर में खतम हो गया। सुपरिण्टेण्डेण्ट और सिपाही, सारी भीड़ 
मे लोगो पर लाठियाँ बरसाते, एक तरफ से निकले; फिर आश्रम में चले गये । 

भीड ने समझ लिया कि आज का काम खत्म हुआ; क्‍योंकि ऐसा ही प्रतिदिन 
हुआ करता था। लोग जहाॉँ-तहाँ के लिए रवाना हो गये । हमलोग जो भागलपुर से आये 
थे, वही ठहरे रहे; क्योंकि गाड़ी मे कुछ देर थी। एक डाक्टर वहाँ रहते थे। जब भीड़ 
हट गई तो वह हमलोगो में से घायलों की मरहम-पट्टी करने लगे । हमलोग घास पर बेंठे थे 
और घाव धोये जा रहे थे कि इतने में पुलिस के सुपरिण्टेण्डेण्ट और इन्सपेक्टर कुछ सिपा- 
हियों के साथ. उसी तरफ आये । हमने समभा कि शायद फिर एक बार हमला होगा; 
पर वे लोग कुछ ही दूर पर ठहर गये । फिर हमलोगो मे से एक आदमी को गिरफ्तार 
कर ले गये । हमलोग गाडी का इन्तजार कर रहे थे । इसी समय कुछ लोग, जो अभी 
गये नहीं थे, हमारे पास आये । वेगाँव के रहतेवाले थे; बहुत ही दुखी थे; मुझे घेर 
कर बैठ गये; बहुत आवेश में कहने लगे---“यहाँ हमारे बीच आप आये । आप और दूसरे 
नेता इस तरह हमलोगो के जीते-जी हमारी आंखों के सामने पीटे गये । हमलोग कुछ कर नहीं 
सके । इतनी पुलिस की क्‍या मजाल थी कि हमलोगो पर हाथ उठाती, आपकी तो बात ही 
कौन कहे । पर हम क्या करे, गाधीजी ने हमलोगों के हाथों को बाघ दिया है, हम कुछ नही 
कर सकते । नही तो इतनी पुलिस को हम चटनी कर डालते, चाहे इसका नतीजा जो 
कुछ होता । यह कहकर सब फूट-फूट रोने रूूगे। मैने उनको बहुत समझाया कि आप 
लोगो की बहादुरी तो शाति रखने में ही हे, इसो से अन्त में हमारी जीत होगी । 

हम लोग जिस ट्रेन से रवाना हुए उसी से कुछ पुलिस-सिपाही भी भागलपुर चले । 
इसका अर्थ हमको उस वक्‍त नही मालूम हुआ । दूसरे दिन हम सवेरे गंगास्नान करने गये । 
वहाँ पुलिस के कुछ हिन्दू सिपाही भी स्नान करने आये थे। उन्होने पहले दिन का हाल 
सुनाते हुए कहा---'सिपाहियो मे दो दल हो गया था। जब सुपरिण्टेण्डेण्ट ने सब लोगों 
पर लाठी चलाने का हुक्म दिया---खासकर आप-जैसे लोगों पर, तो हमलोगों को यह 
बात पसंद नही आई; इसलिए हममे से कुछ ने सिफ॑ लाठी भॉजा और ऐसा दिखलाया 
कि हम लाठियाँ चला रहे है, पर किसी को हमलोगों की लाठियाँ लगी नहीं। किन्तु कुछ 
सिपाही ऐसे थे जिन्होंने खूब पीटा । आपलोगों को जब लाठी हछूग गई और अब्दुल बारी 
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साहब बहुत जोरों की चोट खाकर बेहोश हो गिर पड, तो हमलोगो से यह बात बर्दाश्त 
नही हुई । हमलोगो ने उन सिपाहियों से कह दिया कि तुम लोगों ने फिर अगर लाठियाँ 
चलाई तो ठीक न होगा। पर वे भला क्यों मानें, फिर गिरे हुए बारी साहब पर लाठियाँ 
चला ही दी । तब हमलोगों ने उस लाठी को ऊपर-ही-ऊपर अपनी लाठी पर ओड़ लिया । 
उन सिपाहियो को भी अपनी लाठी से मारा। सुपरिण्टेण्डेण्ट तो आगे-आगे चलता 
था। हमलोग उसके पीछे-पीछे इसी तरह लाठी भाँजते चलते थे । इसलिए वह खुद तो देख 
नही सकता था कि किसको लाठी लगी और किसको मारा । हम लोगों ने इस तरह बारी 
साहब की जान बचा ली और उन सिपाहियों को भी पीटा । इसलिए हमलोगों को डर हो गया 
कि वे सिपाही हमलोगों के खिलाफ शिकायत करेगे । इसलिए 'मार-पीट खतम होते ही हमने 
पहले ही जाकर साहब से नालिश कर दी कि इन सिपाहियों को लाठी चलाना नहीं आता 
है, ये लोग इस तरह लाठी घुमाते हैं कि भीड़ छोड़कर आपस में ही चोट खा जाते है। 
इसपर उन सिपाहियों ने भी कहा कि यह सब गलत बात है; इन लोगों ने हमको ही 
पीटा है, हमको लाठी चलाने से भी रोका है और खुद तो इन्होने कुछ किया ही नहीं 
हैं । साहब ने यह सब सुनकर और तो कुछ नही किया; पर हम लोगों को रात ही भागलपुर 
वापस कर दिया । हम लोग उसी गाड़ी से आये जिससे आप लोग रात आये ।” 

हमने देखा कि पुलिस के सिपाहियों में भी सत्याग्रहियों के साथ बहुत सहानुभूति 
है; वे जहाँ तक सख्ती करने में अपनेको मजबूर समभते थे वहाँ तक ही सख्ती करते थे; 
नौकरी छोड़ने के लिए तैयार नही थे, पर सत्याग्रहियों के साथ ज्यादती नही करना चाहते 
थे । यह सब बात अफसरों के साथ नही थी, यद्यपि उनमे भी कुछ अच्छे थे। इसी प्रकार, 
वहीं मूफे एक और सुखद अनुभव हुआ । 

मेने ऊपर जिक्र किया है कि जब हम लोग बैठकर मरहम-पद्टी करा रहे थे, एक 
पुलिस के इन्स्पेक्टर भी सुपरिण्टेण्डेण्ट और सिपाहियों के साथ आये थे तथा हम लोगों मे 
से एक को गिरफ्तार कर ले गये थे। मंने उनको पहचाना नहीं था। पीछे पूछने पर 
उनका नाम मालूम हुआ। मूझभे याद आ गया कि मेरे स्कूछ में इसी नाम के एक सह- 
पाठी थे जो पुलिस मे काम करते है । मैने भागलपुर से एक आदमी को बिहपुर इसलिए 
भेजा कि वह जाकर जो खादी-सूत वगगेरह पुलिस ने के लिया था उसे वापस ले ले; क्योंकि 
चरखा-संघ के विरुद्ध कोई हुक्म नही था। वह जाकर उनसे मिला । बातें करते-करते 
उसने यह जिक्र छेड़ दिया कि मेने बातचीत में कहा था कि आपके ही नाम के एक आदमी 
स्कूल में मेरे साथी थे जो पुलिप में है; पर आपको वह कल संध्या समय वहाँ पहचान 
न सके । यह सुनते ही पुलिस-इन्स्पेक्टर घबरा गया। उसकी आँखों में ऑसू आ गये । 
उसने बात बदलना चाहा, कहा कि आप यह सब बात मत कहिए, खादी की बात कीजिए । 
पर चरखा-संघ का वह आदमी बहुत ही होशियार बोलनेवाला था। उसने फिर खादी की 
बात करके मेरा नाम कह दिया । तब देखा कि इन्स्पेक्टर फिर विह्वल हो गया । 

यह सब बातें उसने आकर म्‌भसे कही । मैंने समझ लिया कि नौकरी के कारण 
बहुतेरे छोग देखने मे हमारे विरोधी मालूम पड़ते हे; पर उनमे से बहुतेरों के हृदय में 
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सत्याग्रहियों के प्रति श्रद्धा और प्र म है । हमने देखा कि महात्माजी की अहिसा किस तरह 
प्रतिपक्षियों के हृदय मे भी असर डालती हैं । 

वहाँ के जिला-मजिस्ट्रंट एक हिन्दुस्तानी सज्जन थे। उनके बड़े भाई असहयोग म 
पहले हम लोगों के साथ बहुत काम कर चुके थे। वह जेल भी गये थे। वहाँ वह सब्त 
बीमार पड़े । जब हालत बहुत खराब हुई तो गवर्नमेट ने उनको छोड़ दिया । पर जेल से 
निकलते ही उनका स्वगंवास हो गया । इस कारण उनके सारे परिवार के साथ मेरा खूब 
घनिष्ठ सम्बन्ध हो गया था । पर डिस्ट्रिक्ट-मजिस्ट्रेट तो नौकरी में थे। उनसे कोई सम्पर्क 
नहीं होता था । जब में बिहपुर से भागलपुर लौटा तो उन्होंने एक मित्र द्वारा मेरे पास सन्देश 
भेजा कि मुभसे मिलने के लिए वह बहुत उत्सुक है, पर नौकरी के कारण उनकी जो अवस्था 
है उसमें सीधे मिलना सम्भव नहीं हैं; यदि उस मित्र के साथ में उनके घर आ आऊँ तो 
वह बहुत अनुगृहीत होंगे। में सुत चुका था कि वह यद्यपि जिला-मजिस्ट्रेट थे तथापि 
उनका कुछ चलता नही था। भागलपुर-डिवीजन का कमिश्नर भागलपुर मे ही रहा करता 
था। वह और पुलिस-सुपरिट ण्टेण्डेग्ट मिलकर जिले में सत्याग्रह की लहर को रोक रहे थे । 

में उस मित्र के साथ रात को मजिस्ट्रंट के घर गया । ज्यो ही मै वहाँ पहुँचा, वह 
मेरा पर पकड़ फूट-फूटकर रोने छगे | कहने छगे “आप मेरे बड़े भाई के समान है; क्योंकि 
आप मेरे बड़ भाई के साथी है, आप दोनों का घनिष्ठ सम्बन्ध था, यह मै जानता हूँ । 
में यहाँ जिला-मजिस्ट्रेंट हैं। और समभा जाता है कि यहाँ जो कुछ हुआ हौ वह मेरे 
ही हुक्म से हुआ हैँ । यहां मेरे मजिस्ट्रेट रहते हुए आप और दूसरे नेता इस तरह लाठियों 
से पीट गये; पर यह सब मेरे हुक्म के खिलाफ हुआ है । मेरा इसमे कोई हाथ नही हूँ ।””” 

में उनको कुछ सान्त्वना देकर वापस चला आया । 

भागलपुर कपड के व्यापार का वहुत बडा केन्द्र है। उन दिनो बिहार-भर में 
विदेशी कपड॒ को सबसे बड़ी मंडी वही थी । बिहपुर की उपरोक्त घटना का एक नतीजा 
यह हुआ कि सारे शहर और व्यापारियों में बहुत जोश फैछा। एक-दो दिन के अन्दर 
ही सबने विदेशी कपडु को बिक्री बन्द कर देने का वादा किया । जो कपड़ा उनके पास 
था, सबको बन्द कर काग्रंस की मुहर लगवा दी। कहा भी कि जबतक कांग्रेस का 
फिर हुक्म न होगा, हम ये कपड़ नहीं बेचेंगे। वहाँ भी कुछ स्त्रियाँ तैयार हुई थीं कि 
विदेशी कपड़ की दूकानों पर हम पहरा देगी; पर इसकी ज्यादा जरूरत नहीं पड़ी । 
सब गॉरठ उक्त घटना के कारण ही अनायास बँध गई । उनपर मुहरे भी लग गई । 


बिहपुर के लोगों का उत्साह क्षणिक नही था। जबतक सत्याग्रह जारी रहा और 
गांधी-इरविन-समझौता के मुताबिक सत्याग्रह बन्द नहीं हुआ तबतक सत्याग्रहियो का जत्था 
प्रतिदिन जाता ही रहा । कुछ दिनों के बाद पुलिस ने भीड़ पर छाठी चलाना बन्द कर 
दिया । इसलिए भीड़ जुटना भी कम हो गया । पर जो सत्याग्रही जाते उनके साथ 
बहुत सख्ती होती । मारपीट के अलावा तरह-तरह की यातनाएँ उनको दी जाती । एक 
लड़के के कान में साइकिल का पम्प लगाकर इतने जोर से हवा की गई कि उसके कान 
का परदा फट गया ! वह आज तक इसका फल भोग रहा है । पर लोग और सत्याग्रही 
बराबर निडर रहकर अपना काम करते ही रहे । 
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सत्याग्रह आरम्भ हुए दो महीने से अधिक बीत चुके थे । पर अभी तक न तो 
में और न बंडित मोतीलालजी नेहरू गिरफ्तार हुए थे--यद्य/प हम दोनों ही सत्याग्रह 
का सब काम जोरों से चला रहे थे। पढितजी प्रयाग में बैठकर सारे देश का सचालन 
कर रहे थे। वकिज्ञ-कमिटी की बैठक भी जब-तब हुआ करती थी। मैं वहाँ जाया 
करता था। पर अधिक समय अपने सूबे के जिलो मे दौरा करने में ही लगाता था। 
आदचर्य होता था कि मै क्‍यों नही गिरफ्तार किया जाता । कुछ दिनों तक तो प्रान्तीय 
सरकार का हुक्म था कि में गिरफ्तार न किया जाऊं; इसलिए जिले के अधिकारी मुझे 
गिरफ्तार नही करते थे । में अकेला चक्कर छगाया करता था। कुछ दिनो के बाद मुझे 
खबर मिली कि जो रोक मेरी गिरफ्तारी के बारे में लगाई गई थी वह उठा ली गई; 
अगर कोई जिला-मजिस्ट्रंट मुनासिब या जरूरी समझे तो मुझ गिरफ्तार कर सकता हूँ। 
सरकारी हुकमों की खबर मुझे पुलिस के अफसर ही दे दिया करते थे ! जिसने रोक 
उठा देने की खबर दी उसने यह भी कहा कि में अकेला सफर न करू, एक आदमी साथ 
में जरूर रकखूँ, ताकि गिरफ्तार हो जाने पर वह खबर सवको दे सके। म॑ लापरवाही 
से अपना काम करता ही गया । उसके बाद खबर मिली कि प्रान्तीय सरकार का हुक्म 
जिला-मजिस्ट्रे टों को पहुँच गया कि में गिरफ्तार कर लिया जाऊं। यह खबर तो मिली; 
पर मैं कई जिलों मे घूम आया, कही गिरफ्तार नहीं किया गया ! मैने इसका यह 
कारण सुना कि जिले के अधिकारी समभते थे, मेरी गिरफ्तारी से बहुत हल्ला मचेगा। 
यह बला कोई जिला-मजिस्ट्रं 2 अपने सिर लेना नही चाहता था। ऐसा करने का पूरा 
मौका भी उनको मिल जाता था; क्योंकि में इतनी तेजी से एक जिले से दूसरे जिले मे 
निकल जाता कि वह सोचते-विचारते ही रहते, में दूसरे जिले मे चला जाता ! 

अन्त में, मै अपने जन्म-स्थान के जिले ( सारन ) में पहुँचा । वहाँ सख्त हुक्म गया, 
मुझे जरूर पकड लिया जाय; क्योंकि में उसी जिले का रहनेवाला हूँ, इसलिए यह उसी 
जिले के मजिस्ट्रंट की खास जिम्मेदारी है। वहाँ की पुलिस तो इस ताक में रही; 
पर दो दिनों तक मुझे पकडु॒ न सकी। में कुछ लुक-छिपकर नहीं जाता था, न कहीं 
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अपने को बचाने का प्रयत्न करता । पर मेरा कोई कायंक्रम निश्चित नहीं होता था, 
न यही घोषित किया जाता था कि में कहाँ जाऊंगा । दो दिन के सफर के बाद मुझे 
छपरा में रात को ठहरना था। वहाँ मेरे भाई साहब के साथ धर के सब लोग रहते थे । 
रात को प्राय: दस-ग्यारह बजे तक पुलिसवाले इन्तजार करते रहे । पर जब मै नही पहुँचा 
तो उनलोगों ने समझा कि में कही दूसरी जगह चला गया । इसका पता छगाने वे दूसरी- 
दूसरी जगह चले गये । कई गाँवों मे घूमते-घूमते मुझे देर हो गई थी । इस वजह से में 
ग्यारह बजे के बाद रात को पहुँचा था। दूसरे दिन जिधर मुझे जाना था उधर ही 
पुलिसवाले जाकर इन्तजार करने लछगे। मे रात-भर छपरा में रहकर सवेरे जहाँ जाना 
था वहाँ के लिए रवाना हो गया । अभी शहर के भीतर ही था कि रास्ते मे पुलिसवाले 
मिल गये । में गिरफ्तार कर लिया गया। उन्होंने इतनी भद्रता दिखलाई कि मुभे मेरे घर 
पर ले गये । वहाँ सबसे मिला-जुलाकर छपरा-जेल में पहुँचा दिया । 

यह मेरा जेलखाने का पहला ही अनुभव था। जब मेरी गिरफ्तारी की खबर 
शहर में फैली, लोगों ने एक जुलस निकाल कर सारे हहर मे प्रदर्शन किया । जेल में 
उस समय तीन-चार सौ सत्याग्रही थे । जैसे ही में जेल के फाटक के अन्दर पहुँचाया ग़या, 
सत्याग्रहियों को इसका पता लूग गया। वे वहाँ शोरगुल मचाने लगे। नारा लगाते हुए 
जेल के फाटक के नजदीक आ गये। मे वहीं जेलर के कमरे में बैठा था कि इधर 
शहर का जुलूस भी जेल के नजदीक चला आया। जेल के अन्दर से लोग नारा लगाते 
थे और चाहते थे कि जेलर जल्द उन्हें मौका दे कि वे मेरा स्वागत करें। पर इधर 
बाहर की भीड़ और अन्दर की धूम से घबरा कर जेलर ने अपने सिपाहियों को हुक्म दे 
दिया कि बन्दूकों से झूठा फायर करो। बाहर का जुलूस जेल के अहाते के बाहर-ही- 
बाहर सड़क होकर जा रहा था। जेलर ने अपनी घबराहट में वह हुक्म दे दिया था। 
जब अन्दर के लोगों ने बन्दृक की आवाज सुनी तो उन्होने समझ लिया कि बाहर के लोगो 
पर गोली चल गई। वे अब तो इसपर और भी आवेश मे आ गये। मैने जेलर 
से कहा कि मुर्भे एक बार अन्दर जाने दो तो सब शान्‍्त हो जायेंगे । पर जब तक बाहर 
हल्ला था, वह फाटक खोलने से डरता था। जब अन्त में उसने देखा कि बगैर इसके 
काम नहीं चलता हे तब उसने मुझे एक खिडकी से कुछ कहने का मौका दिया । नतीजा 
यह हुआ कि सब शांत हो गये । गिरफ्तारी के समय मेरे भाई साहब छपरा में नही थे । 
मेरा मुकदमा जेल में ही हुआ। उसी समय वह आये और उनसे मुलाकात हुई। छ: 
महीने की सजा सुनाई गई। कुछ ऐसा इत्तिफाक हुआ कि दो बार--एक वार छपरा 
और एक बार पटना में--मुझे सजा देनेवाले मजिस्ट्रेट पुराने मुलाकाती ही मिल गये, 
जो वकालत के जमाने मे मेरे मुअक्किल रह चुके थे ! उनके मुकदमे की पैरवी मैने हाइ- 
कोर्ट में की थी। सजा तो उन्होंने दी; पर सिर उठाकर मेरी ओर कभी न देखा । 
डिस्ट्रिक्ट-मजिस्ट्रंट एक पंजाबी मुसलमान थे । 

हजारीबाग-जेल में दूसरे बहुत सत्याग्रही रखे गये थे। बहुत लुका-छिपाकर मैं 
वहीं भेजा गया ताकि रास्ते में कहीं होहल्ला न होने पावे। छपरा से हजारीबाग सीधे 
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रास्ते से जाने में पटना और गया दो बड शहर पड़ते है, गंगा-पार करने के लिए 
सोनपुर-जसे बडः स्टेशन पर गाडी बदलनी पड़ती है, स्टीमर से गंगा-पार करना पडता 
हैं। इन सब जगहों पर प्रदर्शन का काफी मौका था। इस वजह से चुपचाप, बहुत 
घुमा-फिराकर, बनारस के रास्ते, प्रायः डेढ़ सो मील मोटर का सफर कराके, किसी 
तरह में हजारीबाग पहुँचाया गया । जबतक में वहाँ जेल मे दाखिल न हो गया, किसीको 
इसका पता न लगा कि मे कहाँ भेजा गया हूँ और किस रास्ते। छपरा-जेल के अधिका- 
रियों को भी इसका पता न था; क्योकि मजिस्ट्रेट से मिलने के बहाने में जेल के फाटक 
पर बुलाया गया, जहाँ डिस्ट्रिक्ट-मजिस्ट्रंट अपनी मोटर लेकर तैयार था। वहाँ में जिस 
हालत में पहुँचा उसी हालत में, बिना कोई सरोसामान साथ लिये, अपनी गाडी में बिठाकर 
वह रवाना हो गया । जब शहर से गाडी बाहर निकल गई तब मुझसे कहा गया कि 
में कहाँ और किस रास्ते से हजारीवाग-जेल ले जाया जा रहा हँ। जेल के अन्दर खबर 
मिलते ही कि मे कही दूर ले जाया गया, लोगों ने शोर मचाया । दो-मजिले से उन्होंने 
चिल्ला-चिल्लाकर सड़क पर चलनेवालों को सुनाया कि में न मालूम कहाँ किस अज्ञात स्थान 
में ले जाया गया । मेरे भाई साहब ने समझा कि हजारीबाग ही सब लोग ले जाये 
जाते है, इसलिए वही ले गया होगा। इसी वजह से ' वह मोटर से सोनपुर-स्टेशन तक 
गये कि कही मेल-मुलाकात हो जायगी; पर में उस रास्ते से तो गया नही था । 

हजारीबाग पहुँच जाने के बाद डिस्ट्रिक्ट-मजिस्ट्रंट ने भाई साहब को खबर दी । 
उसने मुभसे मोटर में ही बहुत तरह से माफी माँगकर कहा कि नौकरी में इस तरह के 
काम करने ही पड़ते है---नौकरी छोड़ नहीं सकता, तब यह सब करना ही पड़ता है; पर 
इसका बन्दोबस्त कर दिया है कि यहाँ से वहाँ तक आपको कोई तकलीफ नहीं होगी । 
बात ऐसी ही हुई । मुझे कही तकलीफ नहीं हुई । जो पुलिस के अफसर साथ गये वे सभी 
अच्छा बर्ताव करते रहे । 

जब में मोटर मे जा रहा था तो रास्ता गया-जिले के औरंगाबाद शहर से होकर 
था। मोटर को हुक्म था कि शहर में खूब तेजी से निकल जाना जिसमे कोई पहचान न 
सके। जो पुलिस का अफसर साथ था उसने कहा कि नजदीक ही अनुग्रह बाबू का घर हें, 
वह बीमार हैं, अगर आप मिलना चाहते हों तो मैं उनके घर चलकर मुलाकात करा देता; 
पर शायद इस गाड़ी के पीछे-पीछे पुलिस-सुपरिण्टेण्डेण्ट भी अपनी मोटर से आ रहा है, इस- 
लिए मै वहाँ ले जाने से डरता हँ। मेने कहा कि अनुग्रह बाबू का घर मैं भी जानता हूँ 
ओर यह भी जानता हूँ कि वह बीमार है, पर आप कायदे के खिलाफ कुछ न करें, मुझे 
मिलना नहीं है । 


वाईसवों अध्याय 


मुझे अफसोस हैँ कि आहिस्ता-आहिस्ता जेल के बहुतेरे अधिकारियों का रुख 
बदल गया । कुछ तो आरम्भ से ही दूसरे विचार के थे । पर कुछ ऐसे भी थे जो सत्या- 
ग्रहियों को पहले बड़ी श्रद्धा की निगाह से देखते थे, वे भी एक प्रकार से तटस्थ हो गये । 
इसका कारण कुछ सत्याग्रहियों की गलतियाँ थीं। महात्माजी ने बार-बार चिताया था 
कि वही कानून तोड़ने का सच्चा अधिकारी हो सकता है जो कानून की पाबन्दी अच्छी 
तरह कर सकता है । इसका अर्थ यह था कि जो यों ही कानून तोड़ा करता हे वह सत्याग्रह 
की भावनाओं से कानून नहीं तोड़ सकता; क्योंकि वह तो यों ही मामूली तौर से भी तोड़ा 
करता है--सत्याग्रह की भावना न उसके हृदय में उठेगी और न दूसरों पर ही वैसा असर 
होगा । इसलिए उन्होंने बताया था कि जेल के अन्दर सभी कायदों को मामना चाहिए--- 
सिवा ऐसे कायदों के जिनसे स्वाभिमान पर ठंस लगती हो । इस तरह का एक नियम 
था जिसके सम्बन्ध में १९२१ से ही कांग्रेसी लोग लड़ते आये थे। १९३० में भी वह 
जेल की किताबों में भले ही हो, पर सत्याग्रहियों के साथ वह व्यवहार में नही लाया जाता 
था। वह नियम यह था कि जब कोई बड़ा अधिकारी आता था तब सब कैदियों को कतार 
में खडा होना पडता था। फिर एक सिपाही के 'सरकार सलाम' कहने पर सबको अपना 
एक हाथ पंजा खोलकर दिखाना पड़ता था और दूसरे हाथ से ओठ बिदोरकर दाँत 
दिखलाना पड़ता था। इसमें एक तो ब्रिटिश गवर्नंमेंट की सत्ता को सलामी देनी पडती 
थी और दूसरे एक हीन-दीन व्यक्ति की तरह दाँत बिदोरना पडता था। इस तरह के 
नियम बनाने का कारण चाहे जो हो, यह बहुत बुरा और अपमान-जनक माल्म होता था । 
इसलिए इसका क्रियात्मक रूप से विरोध १९२१ से ही आरम्भ हो गया था। इसको न 
मानने के कारण सत्याग्रहियो को बहुत प्रकार के कष्ट उठाने पड़ थे। अन्त में ऐसा हो 
गया था कि जबतक जेल के अधिकारी, कैदी सत्याग्रहियों के साथ झगडा बिसाहने की ठान 
नही लेते, सरकार सलाम” नही कहते; क्योकि ऐसा कहने से ही संघर्ष पेदा हो जाता । 
दूसरे नियम भी, जो कुछ अपमानजनक मालूम होते, कुछ ऐसे ढीले हो गये थे कि सत्या- 
ग्रहियों को उनसे बहुत जेलों में छुटकारा मिल गया था; जहाँ नही मिला क्षा वहाँ कुछ-न- 


बापू के कदमों में १७६ 


कुछ संघर्ष होता ही था। पर सत्याग्रही केवल ऐसे ही नियम का उल्लंघन नही करते 
थे जिनका उल्लंघन करना महात्माजी ने जायज बताया था; बल्कि वे दूसरे नियमों की 
भी अवहेलना कर देते थे जिनसे हम्रारा अपना चरित्र गिरता और कमजोर होता । 

एक मामूली नियम था चिद्ठियों के सम्बन्ध मे अथवा अखबार या पुस्तक मँगाने 
के सम्बन्ध में । नियम के विरुद्ध भी हममे से अक्सर लोग ये सब चीजें किसी-न-किसी 
तरह से मँगाते थे । वे लोग अपनी ओर से भी खबर और चिट्ठियाँ भेज देते । इसके लिए 
बहुत ऐसे काम करने पड॒ते जो अनुचित थे। जेल के सिपाही और दूसरे अधिकारी भी 
सत्याग्रहियो को इसमें सहायता या प्रोत्साहन देते; क्योकि उनमें जो अच्छे थे वे तो यह 
मानते थे कि ऐसा करके हम एक प्रकार की सेवा ही कर ' रहे है और जो बुरे थेवे 
शायद इन कमजोरियों की खबर दूसरे अधिकारियों तक पहुँचा देते थे। इसका एक फल 
यह देखने मे आया कि कुछ छोग इस तरह की छोटी-मोटी मेहरबानियो के लिए अधि- 
कारियों की खुशामद भी करते। अगर किसी सत्याग्रही के साथ अधिकारियों का अधिक 
सम्पर्क हो गया तो इस कारण से सत्याग्रहियों में भी आपस का मनमु्‌टाव हो जाता। जो 
होशियार अधिकारी थे वे चाहे इस तरह की जितनी भी सेवा क्‍यों न कर दें, ऐसी सेवां 
चाहनेवाले सत्याग्रहियों के प्रति उनके दिल में उतनी इज्जत नहीं रह जाती । इस तरह, 
बहुतेरो के प्रति उनकी श्रद्धा, जो शुरू में होती थी, कम हो जाती । 

हमारी कमजोरी दूसरे प्रकार से भा जाहिर होती। जे के अधिकारियों के 
साथ खान-पान की चीजों के लिए भी कभी-कभी संघर्ष होता। मगर इससे भी खराब 
तो यह था कि आपस में भी इस तुच्छ बात के लिए कभी-कभी झगड हो जाते। उसी 
साल जेलो में एक नया नियम लागू हुआ, जिसके अनुसार तीन विभागों में कंदी बॉट 
दिये गये । जो सबसे ऊंचे दर्ज के---ए-वर्ग के--थे उनके लिए खानपान, मुलाकात 
और चिद्ठदियों की अधिक सुविधा थी। उनको अपने कपड़े पहनने का हक था। वे काम 
करने से बरी थे। जो दूसरे अर्थात्‌ बी-वर्ग के थे उनको खान-पान की तो वही 
सुविधा थी जो 'ए-वर्ग वालो को, पर चिट्टियों तथा मुलाकातों की सुविधा ए-वर्ग के 
मुकाबले कम थी---जेल के कपड़ उन्हे पहनने पड़ते और जिनको सख्त सजा मिला होती 
वे काम करने के लिए भी वाध्य थे। तीसरे दर्जे अर्थात्‌ 'सी-वर्ग के लिए, पहले के दो 
वर्गों के मुकाबले खानपान की और दूसरी सब सुविधाएँ बहुत ही कम थीं। यह वर्गीकरण 
कसूर के आधार पर नही किया गया था, बल्कि कंदी की, जेल जाने के पहले को, रहन-सहन 
और मान-प्रतिष्ठा तथा हैसियत के आधार पर किया गया था। इसमें राजनीतिक कैदी 
और दूसरे कंदियों के बीच कोई भेद नहीं था। ऐसे कंदी भी, जो फरेब-जालसाजी और 
खन तक के लिए सजा पाये हुए थे, पर जिनको “बी-वर्गे मिल गया था, उन सभी 
सुविधाओं को पाये हुए थे जो 'बी-वर्ग के राजनीतिक कैदियों को मिली हुई थी। 

महात्माजी ने कहा था कि राजनीतिक कैंदियो का अलग वर्गाकरण होना मना- 
सिब नहीं है; क्योंकि हम जब जेलखाने जाते है तब हमको और कींदियों की तरह ही 
अपने को समभना चाहिए और जो सुख-दुख दूसरे भोगते है वही हमको भी भोगना चाहिए, 
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इससे जो दूसरे केदी होंगे उनके साथ हमारी सहानूभूति होगी और उनकी सहानू भूति 
हमारे साथ; हो सकता है कि जेल के अधिकारियों का जो बर्ताव मामूली कंदियों के साथ 
बहुत कड़ा हुआ करता है वह हम लोगों के कारण कुछ बदल जाय और जो सुविधाएँ 
हम लोगों को मिलें वे ही मामूली क॑ंदियों को भी मिलने लग जायें; यदि हमारा चरित्र 
ठीक रहा तो कुछ अच्छा असर मामूली कंदियों पर भी पड़ सकता हैं। महात्माजी 
की आशा थी कि इस प्रकार जेल के अन्दर भी हम अपनी सुनीति और शुद्ध आचरण 
से मामूली कैदियों की कुछ सेवा कर सकेंगे, मुमकिन हूँ कि जेल में हमारी वजह से 
बहुत सुधार हो जाय; इस प्रकार से हमलोगों पर भी अच्छा ही असर पड़ंगा; क्योंकि 
हम अपने को जन-साधारण में ही समझते रहेगे, देशसेवा का गव॑ हमको कलषित नहीं 
करेगा, जेल के अधिकारियों पर भी इसका अच्छा असर पड़ गा । 

पर ये बाते हमारे लोगों को नही जँचीं। उनमे तो हमेशा इस बात की चर्चा 
होती रही कि राजनीतिक कंदी दूसरे मामूली कैदियों से अलग समभे जायेँ, उनका 
वर्गीकरण अलग किया जाय। उस वक्‍त ब्रिटिश गवर्नमेट ने इसको सिद्धान्त-रूप से 
नहीं माना, पर व्यवहार में राजनीतिक कंदी अलग ही समभे जाने लगे। इसका 
एक कारण यह भी था कि जेल के अधिकारी डरते थे कि सत्याग्रही मामूली कैदियों को 
भी बिगाड़ देंगे, जेलो में उनसे भी विद्रोह करा देंगे, तब उनके लिए मामूली कैदियों 
को अनुशासन में रखना कठिन हो जायगा। इसी विचार से सत्याग्रहियो के साथ मामूली 
कंदियों का, जहाँ तक हो सकता, कम सम्पर्क होने दिया जाता । जब राजनीतिक कैदियों 
की सख्या बढी तो उनके लिए अलग जेलखाने ही कायम हो गये--कुछ नये और 
कुछ पुराने, जिनमें केवल राजनीतिक कंदी ही रखे जाते। यदि किसी जेल में दोनो 
प्रकार के कैदी होते, तो वे अलग-अलग ऑगनो मे रखे जाते जिसमें उनके एक दूसरे 
से मिलने-जुलने का कम-से-क्रम मौका आवे | इस तरह, दूसरे कैदियों से सत्याग्रही अक्सर 
अलग ही रखे जाते रहे । कही-कही तो सत्य!ग्रहियो मे और दूसरे कंदियों मे संघर्ष भी 
हुआ, पर बहुत कम । इतना जरूर हुआ कि जितना असर हम अपने सम्पर्क और 
सदाचरण से मामूली कैदियों पर डाल सकते थे उतना नही डारू सके। इसमे हमारी 
अपनी कमजोरियाँ तो थी हो, कुछ जेल की ऐसी नीति भी थी । 

वर्गीकरण का एक दूसरा असर सत्याग्रहियों पर पड़ा जो बहुत बुरा था; क्‍योंकि 
इससे आपस में वेमनस्थ भी पैदा हो जाता था । कुछ सत्याग्रहियों की इच्छा थी कि वे 
'ए' या 'बी' वर्ग मे रखे जायें। इसके लिए वे स्वयं, या उनकी तरफ से दूसरे लोग, 
जेल के अन्दर या बाहर, अधिकारियों के पास पहुँच कर कोशिश करते। यदि किसी 
को 'ए“वर्ग मिल जाता तो कुछ लोग ऐसे भी होते जो उसे बरा मानते और डाह 
करते ! और, जिनको ऊपर का वर्ग मिल जाता उनमे से कुछ ऐसे भी होते जो अपने 
को 'सी-वर्ग वालों के मुकाबले बडा मानकर कुछ घमंड करते। यह आपस का 
बैमनस्थ कुछ अधिक बढ़ जाता अगर 'सी“-वर्ग के साथ ही 'ए-वर्ग और “बी“वर्ग 
के राजनीतिक साथी रखे जाते। पर अधिकारियों ने दोनों को, अप्नी सुविधा के 


बापु के कदमों में १६३ 


प्रने वादा भी किया था। किन्तु जेल से छटकर वह फिर मेरे पास नहीं आया। एक 
ए॒ष्ठ-आश्रम में वह सेवाकार्य कर रहा है । जब मैं इत्तिफाक से उस कुष्ठ-आश्रम में गया तो 
उससे मुलाकात हुईै। मालूम हुआ कि वह वहाँ के काम से सन्तुष्ट है, आश्रम के लोग 
भी उससे बहुत सन्तुष्ट है । इस तरह सुधरे और सुलभे हुए कैदी बहुत कम ही निकलते है । 

एक जो बचपन में गिरहकट बन गया, जितनी बार जेल गया, अधिक दक्ष गिरह- 
कट बनता गया ! मैने देखा कि एक बार बैलगाड़ियों पर चावल जेल में लाया गया। 
त्रे गाडीवान बाहर के देहाती आदमी थे ।' । वे बिचारे सीधे-सादे और निःशंक थे। जेल 
फे कंदियों ने चावर के बोरे उनकी गाडियों से उतारे। नृ मालूम कब और कंसे, 
ग्रे के साथ ही, गाड़ीवान की जेब में जो पैसे थे वे भी निकाल लिये ! इसका पता 
उस बिचारे को चडहने के समय लगा। किसने निकाला, इसका पता तो जेल के 
प्रधिकारी भी न लगा सके ! जब बहुतेरे चोर, गिरहकठ, डकत इकटडठे होते हैं तो 
क दूसरे से बातें करते रहते है, एक दूसरे के अतृभव से लाभ उठाते रहते 
१, नित नये ढंग भी सीखते रहते है । जेल के एक सुवरिण्टेण्डेण्ट ने मुझसे कहा था कि 
गेल के अफसर भी ऐसे लोगों के साथ रहते-रहते कुछ वैसे ही हो जाते है ! उनमें से थोड 
दी ऐसे होते है जो अपने को इस असर से बचा सकते हे । बात भी सही है । वे अगर 
प्रच्छे हों तो कैदियों को सुधार भी सकते है । पर जेल के सारे नियम ऐसे बने हैं कि 
उनमें सुधार की गुजायश नही के बराबर है ! उनमे हर तरह से डर पैदा करके दिल 
गरोडन की कोशिश रहती हूँ ! इसलिए, अगर कोई सुधर जाता है तो वह अपने पूर्व- 
ब्रन्म के भाग्य से ही, जेल के नियमों की वजह से नहीं ! 

जेल में अधिक ऐसे ही लोग जाते है जो हृष्ट-पुष्ट होते है, जो कैद होने के पहले 
क्राम करके कुछ पैदा करते रहते हैं। उनसे ठीक तरह से काम लिया जाय तो कोई कारण 
इही कि वे कम-से-कम इतना क्‍यों न कमा लें जो उनके खाने-पीने के लिए काफी हो। मामूली 
तौर से एक जवान आदमी जेल के बाहर इतना पैदा करता हैँ कि वह अपते और अपनी 
पत्री तथा बालबच्चों को खिला सकता है । वह आदमी जेल में जाकर गवनंमेट पर भार 
ब्रन रहता हैं । केवल उसकी रक्षा के लिए ही खर्च नहीं करना पड़ता, बल्कि उसको जो 
वाना-कपड़ा दिया जाता है वह भी गवनेमेंट को--अर्थात्‌ समाज से “कर” वसूल करके-.- 
देना पड़ता है । यह समाज के लिए तिगुना नुकसानदेह साबित होता है । एक तो उससे 
समाज के विरुद्ध कुछ काम किया जिसके लिए उसको सजा मिली, दूसरे वह जो कुछ 
पंदा कर सकता था और दूसरों को तथा अपने को पाल सकता था वह बन्द हो गया, 
तीसरे उसके खाने-कपड़ के लिए समाज को खर्च करना पड़ा। यदि जेल की नीति सुधर 
जाय तो यह सब नुकसान रुक सकता है--जेल के खर्च का बहुत बड़ा हिस्सा, कैदियों से 
उनके योग्य ,काम लेकर, निकाला जा सकता हैं। इसके लिए जेल के ध्येय को बदलना 
आवश्यक है । जेल अगर डराने और सजा देने की जगह न रहकर सुधार की जगह 
बन जाय, जहाँ बिगड़ हुए लोग जाकर अच्छे हो जायें, तो इससे बढ़कर समाज की दूसरी 
पेवा नहीं हो सकती ।ब्तब अगर कोई आदमी इत्तिफाक से जेल चला भी जाय तो वह बेहतर 
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होकर वहाँ से निकले और बाहर भी समाज का बेहतर आदमी होकर रहे--वह जेल के 
अन्दर भी काम करके इतना पैदा कर ले कि जेल का महकमा ख्चे का महकमा न रहकर 

आमदनी का महकमा बन जाय | इसके लिए उस प्रकार के अधिकारी होने चाहिए, जो 
उस नीति को खूब समझे, जो कैदियों के साथ केवल कड़ाई का ही नहीं--सहानुभूति का 
भी बर्ताव करे; उनको सिर्फ डराये ही नही, बल्कि उनकी आत्मा को भी जाग्रत करे, 
उनकी रहन-सहन को भी सुधारे । 

यह एक ऐसा विषय है जिसपर बहुत-कुछ कहा जा सकता हैं। इसके सम्बन्ध में 
बहुत साहित्य भी बन गया हे । कई देशों मे सुधार की नीति से काम भी लिया जा रहा 
है । हमलोग अपने अनुभव से काम लें और जेल का सुधार करना चाहें, तो बहुत-कुछ कर 
सकते है । पर जहाँ तक मुझे माल्म है, जो कुछ थोड़ा-बहुत सुधार का प्रयत्न किया गया 
है वह अधिकतर राजनीतिक कैदियों को ज्यादा सुविधा देने के लिए ही किया गया है ! 
पर सच पूछा जाय तो अधिक ध्यान देने योग्य मामूली कैदी ही है; क्योंकि राजनीतिक 
कदी तो कुछ दबंग और होशियार होते है, अपना काम कई तरह से---कुछ दबाकर, कुछ 
तिकड़मबाजी से, कुछ अपने अच्छे प्रभाव से--निक्राल लेते है । पर गरीब मामूली कंदी, 
जो बहुत अनुभवी और बदमाश कंदी नही हो जाते, बिचारे ज्यों-करे-त्यो रह जाते हैँ ! 

मेरा विचार है कि जेल के सुधार में तीन-चार बातों पर ध्यान देना जरूरी है । उसके 
नियम, जहाँतक हो सके, इस दृष्टि से बदले जायें कि कंदियों के कितने ऐसे विभाग हो 
सकते हैं। जिनके कारण, अकस्मात्‌ किसी गलती से जेल गये हुए आदमी का ऐसे केदियों से 
सम्पर्क न हो जो सचमुच छेंटे बदमाश है । अक्सर गाँव के लोग आपस में लड़झगड़ जाते है । 
उनको जेल की सजा हो जाती है । पर वे दिल के बुरे नही होते, सिर्फ गुस्से में आकर 
या और किसी आगन्तुक कारण से कोई गलती कर देते है। ऐसों को बदमाश कैदियों 
की संगति से अलग रखना चाहिए। जो केंदी कम उम्र के होते है वे आज भी अछूग 
रखे जाते है; पर उनके सुधारते का कोई समुचित प्रबन्ध नहीं होता है--वह 
होना चाहिए। उनमें भी यह देखना चाहिए कि कौन बार-बार जेल आया-गया हैं 
और कोन अक्रस्मात्‌ किसी गलती के कारण आया है। इन दोनों प्रकार के युवकों 
को भी अरूग-अऊंग रखना चाहिए। यह नियम आज भी हैँ, पर इसका ठीक व्यवहार 
नही होता । ऐसे यूवकों को पुराने बदमाश कैदियों के साथ कभी न रहने देना चाहिए। 
मैने देखा हँ कि जेल के अन्दर ये सुधरने के बदले और भी अधिक चोरी-गिरहकटी आदि 
दुर्गंणों में निष्णात बन जाते ढे; क्‍योंकि जो बड़े और पुराने होते है वे छोटों और नयों 
में अपने दुर्गुगों अधिक दे देते है। शिक्षा, अच्छे लोगों को संगति, मन को काम में बहलाये 
रखना, किसी प्रकार का प्रलोभन न मिलना--सुधार के ये ही उपाय हैं। मनोविज्ञान 
ज़ाननेवाले यह बता सकते है कि किन-किन तरीकों से वे यूवक सुधारे जा सकते है। अभी 
जो प्रयत्न है वह नहीं के बराबर है । बड़ों में शी कसूर के खयाल से कई विभाग किये 
जा सकते हैं। पर यह सब तभी चल सकता है जब जेल के अधिकारी स्वयं इस नीति 
को समझ लें, वे भी इस सम्बन्ध का कुछ ज्ञान प्राप्त कर लें । 
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खयाल से, अलग-अलग रखा। अत: भगडा उस हद तक नहीं बढ़ा जहाँ तक बढ सकता 
था। तो भी इन सब कारणों का यह फल तो अवश्य हुआ कि हम जितना नैतिक 
प्रभाव जेल के अधिकारियों पर डाल सकते थे, नही डाल सके ! 

संत्याग्रहियों को जेल का अनुभव काफी मिला है । जब हमारे हाथों मे अधिकार 
आया तो हमको जेलों में सुधार करने का मौका है और हम अपने अनुभवों से लाभ उठा 
पकते है । मेने देखा कि जेल के जितने नियम बने है, सब अनुभव से ही बने है । छोटी- 
छोटी बातें भी, जिनका अर्थ पहले समझ में नही आता था, कुछ अर्थ रखती है, जो अनुभव 
पर ही अवरूम्बित है । मैने देखा कि जेल का एक सिपाही प्रतिदिन, तीन-चार बजे के करीब 
सेपहर को, लाहे की एक छोटी-सी छड़ लेकर, दरवाजो और जेंयलो में लगी हुई छड़ों पर 
हलकी चोट देते हुए, एक तरह से जलतरंग-सा बजाता हुआ, चला जाता था। मैने कई दिनों 
तक इस तरह देखा । पहले तो यह समझ में नहीं आया कि ऐसा क्‍यों करता है; पर पीछे 
मालूम हुआ कि वह प्रत्येक छड़् को जॉच लेने का एक वरीका था, अगर कही कोई छड़ 
कटी या टूटी हो तो उसकी आवाज भिन्न प्रकार की होगी । कैदियों के पास कोई रस्सी या 
सूत का डोडा ( पंसे रखने की हरुम्त्री जालीदार थैली ) तक और लरूम्बा कपड़ा भी रहने 
देने का कायदा नही है । पहनने के लिए तो जॉघिया और आधी बाँह का कुर्ता तथा 
ओढ़ने के लिए कम्बठ मामूली तरह से मिलते है । इनके अलावा एक डेढ़ फुट लम्बा-चौडा 
रूमारू। लम्बा कपड़ा तथा रस्सी इसलिए नही दी जाती कि कैदी कही गलफॉसी न 
डाल ले। डोडा भी इसलिए नही दिया जाता कि ऐसा देखा गया हैँ कि डोंड से 
घित्त-धित्तकर लोहे की छड॒ काट कैदी भाग गये हैं । जेल के सारे अहाते के अन्दर कोई 
चीज भी, जो एक जगह से दूसरी जगह हटाई जा सके, रात को वाहर नही छोडी जाती; 
क्योंकि उप्तके सहारे दीवार पर चढ़कर केददी भाग सकता है । इसलिए कोई रस्सी भी 
बाहर नही छोड़ते । काडई युखाने के छिए बहुत दिनों तक हमलोगों को भी रस्सी 
मिलने में दिक्कत रही। पीछे मिछी भी तो सिपाही उसे सवेरे छाता और फिर श्ञाम 
के पहले वापस ले जाता । 

जेल के अहाते के अन्दर पपीता अथवा केला-जैसे हल्के लम्बे काड़ भी रहने देने का 
हुअम नही है; क्योंकि वे आसानी से तोड़े या काटे जा सकते है; उनको दीवार से लगाकर 
कदी निकल-भाग सकता है । ऊंची दावार के नजदीक कोई दरख्त भीतर या बाहर नहीं 
रहने दिया जाता। जो दरूत देखने मे आते है वे इतनी दूरी पर रहते है कि उन तक 
कोई छलाँग मारकर भी नहीं पहुँच सकता। रात में एक कैदी बारी-बारी से हर कमरे 
में जागता रहता है । वह चिल्ला-चिल्लाकर सिपाही को बताता रहता है कि उस कमरे में 
जितने कंदी बन्द हुए थे सब गिनती के मुताबिक मौजूद है । हर बैरक में एक रोशनी 
जलती हैं। पर वह इतनी ऊँची रखी जाती है कि वहाँ तक कोई पहुंच नही सकता । 
जब रात को सिपाही बदलता हैँ तो गिन लेता है कि जितने कैदी बन्द हुए थे वे सब 
मौजूद हैं या नही । दिन को भी कई धार कैदियो की गिनती की जाती है । शाम 
को जब सब बैरक बन्द हो जाते हूँ तो गिनकर देख लिया जाता है कि जितने नये आये 
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और छूटे उन सबका हिसाब मिलाकर जेलखाने के अन्दर जितने मौजूद होने चाहिए उतने 
है या नहों। अगर कहीं हिसाब में गलती हो गई रहती हँ तो अधिकारियों को बहुत 
परेशानी होती है। जबतक हिसाब ठीक नहीं मिल जाता, वे दिन-भर का काम समाप्त 
नहीं समभते । उसी तरह, सवेरे भी, जबतक गिनती मिल नही जाती, परेशान रहते है, 
कैदियों को बेरक से बाहर निकलने नही देते। इतना सावधानी के बावजूद भी कैदी 
भाग ही जाते हैँ--कभी दीवार टप कर, कभी लोहे का सीखचा तोड़कर, कभी और किसी 
प्रकार से। इसमें शक नहीं कि सभी नियमों की अगर ढीक पाबन्दी की जाय तो निकल- 
भागना बहुत मुश्किल हे । 

इन नियमों की उपयोगिता कैदियों को भागने से रोकने मे है; पर कुछ नियम 
ऐसे भी है जो उनके दिल पर यह छाप डालते रहते हैँ कि आखिर वे कैदी ही है, वहाँ 
कष्ट सहने के लिए ही वे भेज गये हे और दूसरे मनृष्यों से हीन-दीन तथा भिन्न हैं ! 
अपमान तो उनको कदम-कदम पर सहना पड़ता है। शरीर की रक्षा के लिए प्रबन्ध 
अच्छा रहता है--अगर उन्हें खाने के लिए नियम के अनुसार जो कुछ मुकरंर है वह 
ठीक तरह से दिया जाय, उसमें चोरी न हो, तो वह स्वास्थ्य के लिए काफी है। जेल 
के अन्दर बीमारों के लिए भी इन्तजाम ठीक रहता है, पर कमंचारी हमेशा अपना कर्त॑व्य 
पूरा नहीं करते; इसलिए खाना और दवा दोनों से बहुत कैदी वंचित रह जाते हे, 
जितना उनको मिलना चाहिए उतना नहीं मिलता ! मुझे सब चीजों को देखकर 
ऐसा मालूम हुआ कि सारे प्रबन्ध की नीति यह है कि कंदी के दिल में डर पैदा किया जाय, 
उसकी आत्मा दबा दी जाय, हिम्मत तोड़ दी जाय, जिससे वह जब कभी बाहर निकले 
तो एक पस्त-हिम्मत और निराश तथा दु.खी आदमी होकर ही निकले ! कंदियों से 
कुछ काम भो लिया जाता है । पहले कुछ काम ऐसे भी होते थे जो उनके शरीर और 
मन दोनों को तोड़ डालते थ। जैसे, कोल्ह का काम; पर वह अब बिहार में उठा 
दिया गया है । दूसरे जो काम है वे ऐसे ह॑ जिन्हें लोग वाहर भी किया करते है, उनके 
करने में कोई दिक्कत नहीं मालम होती। कुछ ऐसे काम भी कराये जाते है जिनको 
अगर कंदी सीख ले और बाहर आकर करना चाहे, तो उसको एक रोजगार मिल जाय, 
वह अपने को आशिक दृष्टि से स्वतन्त्र बना ले; पर मे नहीं जानता कि इससे कितने 
कैदी लाभ उठाते है। हाँ, मैने एक ऐसे कंदी को देखा है जो कई आर जेल जाकर 
दरी-गलीचा बनाने के काम में इतना दक्ष हो गया कि वह अच्छी-से-अच्छी चीजें 
तैयार कर सकता है। अन्त में, छटने पर, जेल में ही दूसरे कंदियों को यह काम 
सिखाने के लिए वह नौकर रख लिया गया। वह कई वर्षों से यह काम कर रहा हैं । 
अब वह सुखी भलामानस बन गया है । इसी तरह, एक दूसरे कैदी को भी मैने देखा। 
वह बडा नामी डकत था। बहुत दिनों तक पुलिस उसे पकडने में असमर्थ रही । 
आजीवन जेल की सजा पाकर वह जेल गया। वह भी बहुत होशियार हो गया था। कपड़ा बुनने 
इत्यादि का काम खूब अच्छी तरह जान गया था । उसका जीवन भी सुधर गया । उसने 
मुभसे कहा था कि जेल से बाहर निकलने पर मै उसको खादी के काम मे नौकर रखवा दूँ। 


तेईसवाँ अध्याय 


ब्रिटिश गवनमेट की दोधारी नीति काम कर रही थी। एक ओर सत्याग्रह दबाने 
का प्रयत्त किया जा रहा था, दूसरी ओर गोलमेज-कान्फ्रेस का आयोजन करके यह दिख- 
लाया जा रहा था कि वह भारतवर्ष को राजनीतिक अधिकार देने की तैयारियाँ कर रही 
है । जिस समय हमलोग जेल में थे उसी समय एक प्रयत्न हुआ कि कांग्रेस के लोग भी 
इस कास्फ्रेंस में शरीक हों। इस बातचीत का आरम्भ एक अग्रेजी पत्रकार के द्वारा, 
जिसका नाम था स्लोकोम्भ, पं० मोतीलालूजी के साथ हुआ। पं० मोतीलालजी, पं ० जवा- 
हरलाल आदि --पहात्मा गाधी के साथ सलाह-मशविरा करने के लिए--नै नी-जल (प्रयाग) 
से यरवदा-(पूना)-जेल में ले जाये गये । जबतक यह बात चलती रही, सभी जेलों में 
जहां-जहाँ सत्याप्रही थे, तरह-तरह की बाते होती रही। कुछ लोग तो इस बात- 
चीत को बड़ी आशा से देख रहे थे; क्योकि वे समझते थे कि इसके द्वारा कोई समभौता हो 
जायगा, जेलखाने का धंधा बन्द हो जायगा ! दूसरे छोग समभते थे कि अभी तक 
हम लोगों का त्याग इतना नहीं हुआ हे कि उसका असर ब्रिटिश गवनंमेट पर ऐसा पड़ा 
हो कि वह हमे सचमुच स्वराज देने के लिए तैयार हो गई हो । कुछ लोग ऐसी बात को 
दूसरे प्रकार से सोचा करते थे कि हमने अभीतक इतना कुछ नही किया हैं कि ब्रिटिश 
गवर्नमेंट हमसे दब जाय और मजबूर होकर हमारो बात मान ले। बाहर के जो लोग 
इसमें दिलचस्पी ले रहे थे, जिनमें सर तेजबहादुर सभ्र॒ तथा डा० जयकर मुख्य थे, दिल 
से चाहते थे कि कोई समझौता होकर भगडा खतम हो जाय । पर बातचीत का नतीजा 
कुछ नहीं तिकका। गवनमेंट चाहती थी कि काग्रेस के लोग कानन्‍्फरेस में शरीक हों; 
क्योकि वह जानती थी कि कांग्रेस के साथ यदि कुछ तय नहीं हुआ तो गोलमेज-कान्फरेस 
बिना वर की बरात होकर रह जायगी । पर वह काग्रेस की माँग पूरी करने के लिए 
तैयार नहीं थी। उसको तो यह भी दिखलाना था कि कांग्रेस को छोड़कर भी वह अपना 
काम चला लेगी, जैसा उसने १९२१ में किया था । 

गोलमेज-कान्फरेंस हुई। उसमें कांग्रेस को छोड़कर और-ओऔर लोग शरीक हुए। 
उसमें देशी रजवाड़ भी शरीक थे। उस कान्फरेंस का एक अच्छा फल यह हुआ कि 
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राजा लोगों ने भी अपनी ओर से कह दिया कि सारे भारतवर्ष का यदि एक संघ बने तो 
वे भी उसी में शरीक हो जायेंगे । इससे, आजतक जो भारत दो भागों मे विभकक्‍त था--- 
अर्थात्‌ ब्रिटिश सरकार के अधीन और रजवाड़ोंवाला हिस्सा--उसके एक हो जाने का 
रास्ता खुल गया। पर शायद ब्रिटिश गवर्नमेंट ने यह समझ लिया था कि ब्रिटिश भारत 
को वह बहुत दिनों तक अधिकारों से वंचित नहीं रख सकेगी; पर रजवाड़ों को साथ 
मिलाकर--जहाँ प्रजातंत्र का अभीतक कोई नाम नहीं था--वह रजवाड़ों की मार्फ॑त 
परोक्ष रीति से अपने हाथों में अधिकार रख सकेगी। शायद इसी लिए उसने इस चीज 
को पसन्द किया। कांग्रेस को गैरहाजिरी में कोई अंतिम फैसला हो नहीं सकता था। 
कान्फरेंस इस आशा के साथ उस साल स्थगित की गई---ऐसा सोचकर कि वे लोग जब 
फिर मिलेंगे तब कांग्रेस भी उसमें शरीक होगी और तब कोई स्व मान्य निर्णय हो सकेगा । 
इधर इस बात का प्रयत्न किया गया कि कांग्रेस के लोग गोलमेज-कान्फरेंस में किसी 
तरह पहुँचाये जायँ । इसका पहला कदम यह हुआ कि जो काँग्रेस-नेता जेल में थे वे 
छोड दिये गये कि वे आपस में मिलकर इस विषय पर विचार करें। गवनेमेट जानती 
थी कि जबतक उनको बिना शर्त छोडकर पूरी आजादी के साथ विचार करने का मौका 
नही दिया जायगा तबतक वे कुछ नही करेगे । इसलिए, वर्किज्ग-कमिटी के सभी सदस्यो, जो 
इस जमाने में कुछ दिनों के लिए ही अस्थायी रूप से मेम्वर बनाये गये थे, छोड दिये गये । 
प्रयाग में बातचीत हुई । सर तेजबहादुर सप्र आदि गोलमेज-कान्फरेस से वापस भारत 
आ गये थे। उन्होंने वहाँ की सब बाते बताकर अपनी राय दी । अन्त में यह निश्चय हुआ 
कि मौका अगर मिले तो महात्माजी वायसराय लाई इरविन से बातें कर सकते है। 
ठीक इसी समय, जब ये बाते चल रही थीं, देश के दुर्भाग्य से, पं० मोतीलाल नेहरूजी 
का देहान्त हो गया ! सारे देश में मातम छा गया ! पर काम तो करना ही था, इसलिए 
बातचीत जारी रखने का निश्चय कायम रहा । 
इन दिनों दो विचार-धाराएं चल रही थी । कुछ लोग तो चाहते थे कि किसी- 
न-किसी तरह सुलह हो जाय । किन्तु कुछ लोग सुलह चाहते तो थे, पर उसी हालत में कि 
ब्रिटिश गवनमेट हमारी बातों को मानकर कम-से-कम आगे के लिए रास्ता साफ कर दे। 
महात्माजी लाई इरविन से दिल्ली में बात करने लगे। वर्किज्ञ-कमिटी के छोग उनके 
साथ ही डा० अंसारी के घर पर ठहरे थे। वह जो कुछ वाते वहाँ करके आते, सबको 
सुना देते । उनका बहुत जोर नमक-कान्‌न पर था, जो सत्याग्रह का मुख्य साधन बनाया 
गया था। सरदार वललभ भाई का जोर था कि जो जमीन किसानो की जब्त हुई हैँ, 
वह वापस कर दो जाय । जो सत्याग्रही कैदी जल म थ उनको तो छूटना था ही। 
जो आश्रम वगरह जब्त थे उनको भी वापस होना था। बाते कई दिनों तक चलती रही। 
अन्त में समझौते का एक मसौदा तेयार हुआ। बीच-बीच में बातचीत की खबर देकर 
लंदन से मजूरी लेने के लिए बातचीत रोक भी दी जाती थी। टहलने के समय में 
महात्माजी के साथ अक्सर सवेरे बाहर जाया करता था। उस वक्त बहुत बातें हुआ 
करती थी। मेरी इच्छा तो थी कि सुलह हो जाय, पर साथ ही, में चाहता था कि शर्ते 
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फौज के अफसरों ओर सिपाहियों को बहुत दिनों तक विशेष शिक्षा दी जाती हैं। 
पुलिस के अफसरों और सिपाहियों की शिक्षा का भी प्रवन्ध है । जो मुन्सिफ और मजिस्ट्रेट 
होते है वे भी स्कूल-कालेज में शिक्षा पाये होते है, तो भी कुछ दिनों के लिए उनको 
विशेष शिक्षा अपने खास कानूनी काम के लिए लेनी पड़ती है। पर, जहाँतक में 
जानता हूँ, जेल के अधिकारियों के लिए किप्ती विशेष प्रकार की शिक्षा का प्रबन्ध नहीं 
हँ। वे नियुक्ति के बाद ही किसी जेल में रख दिये जाते हैं। जो काम 
वहाँ होता रहता हैं उसीको देखकर जो कुछ सीख सकते हैँ, सीखते है---अर्थात्‌ 
पुरानी रीति को ही सीखते और काम में लाते हैं । इसका एक प्रमाण यह है कि जो जेल के 
सबसे बड़े अफसर होते है वे या तो फौज या पुलिस से या डाक्टरों मे से या किसी दुसरे 
विभाग से ले लिये जाते है । उनको जेल-सम्वन्धी कोई विशेष ज्ञान नही होता; पर शासन 
का काम ठोक जानते है ! जेलर वगैरह तो नीचे से तरक्की पाते-पाते ही नियुक्त 
होते हैं। इस तरह, यह सारा महकमा ऐसे लोगों के हाथों में है जो मनोविज्ञान का कोई 
ज्ञान नहीं रखते--आज संसार के देशों में जेल-सम्बन्धी जो सुधार हो रहे है उनसे भी परि- 
चय नहीं रखते और जिनके सामने सुधार का कोई आदर्श भी नही होता । वे जानते हैं 
केवल एक बात--किस तरह कैदी से जेल के नियम मनवाये जायें और किसी तरह कोई 
कैदी निकऊकू-भागने न पावे ! कदी के सुधारने का तो कोई सवाल ही उनके सामने 
नहीं होता । जो नियम कैदियों के खानपान के लिए बनाये गये हे वे ऐसे हें कि मेरे एक 
मित्र कहा करते थे कि कैदी को इतना खाना मिल जाता है कि वह न मरे न मुटाये, और 
जेल के अधिकारियों का तो यही प्रयत्न रहता हूँ कि जेल से जो निकले वह भयभीत होकर 
निकले, सुधर कर नही ! पर इसका नतीजा अक्सर यही होता हँ कि जो भछा आदमी 
इत्तिफाक से जेल चला गया है, जिसको अधिक भयभीत करने की जरूरत नहीं है, क्योंकि 
वह फिर कोई कयसूर नही करनेवाला है, वह तो भयभीत होकर निकलता है; पर जो छेंटा 
बदमाश रहता है वह तो बाहर केवल मन-बहलाव के लिए जाता हैँ, वह जेल के अन्दर जो 
कुछ सीखता हूँ उसको बाहर जाने पर भी उपयोग में लाकर फिर जेल जाता ही रहता हैं, 
वर्योंकि उसको जेल में कोई विशेष तकलीफ नहीं होती ! 

जेल में कंदियों से उत्पादन के लिए काम कराना चाहिए, न कि सजा देने के लिए । 
यदि इस दृष्टि से काम लिया जाय, उनके लिए काम में रस पैदा कराया जाय, केवल 
सजा के भय से ही काम न कराया जाय, तो उनकी आदत बदल सकती हैँ और जेल की 
आमदनी भी बहुत बढ़ाई जा सकती है । यही एक तरीका है जिससे जेलखाने स्वावलम्बी 
बनाये जा सकते हैं। और, कोई कारण नही कि सारा विभाग स्वावलम्बी न हो जाय । 
इसके अलावा, कुछ धारमिक और नैतिक शिक्षा का भी ठीक प्रबन्ध होना चाहिए। आज- 
कल भी, नाम के लिए, कुछ प्रबन्ध हैं। वह सचमूच नाम-मात्र के लिए ही हैँ । उसका 
नतीजा कुछ भी नहीं होता। जेल से छूटने के बाद बहुतेरे नौसिख चोर इत्यादि इस 
तरह पुलिस के चक्कर में पड़ जाते हैं कि उनको खामखाह चोरी करनी पड़ती है। पुलिस 
कभी-कभी उनको इतनी तकलीफ पहुँचाती है कि वे फिर जेल में जाना ही ज्यादा सुख- 
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कर मानते है। अतएव, जेल से निकले हुए लोगों की देख-भाल के लिए भी कोई प्रबन्ध 
होना चाहिए। पुल्सि के द्वारा जो प्रबन्ध होता है वह तो जेल के जीवन को ही बाहर 
भी कुछ ढीला करके कायम रखने के लिए होता है ! कैदी को कभी स्वतन्त्र होकर 
निर्भक भाव से सुधरा हुआ जीवन बिताने का मौका ही नहीं मिलता । इसलिए, 
यह काम पुलिस के द्वारा नहीं हो सकता। इसके लिए गैर-सरकारी संस्था होनी चाहिए, 
जो छूटे हुए कंदियों की इस तरह सहायता करे कि वे मामूली सामाजिक जीवन में घुलमिल 
जाय । जब जेल के भीतर सुधार हो और बाहर भी उसके लिए अनुकूल वातावरण मिल 
जाय, तव वह कैदी न रहकर समाज का अनुभवी और चुस्त अंग बन सकता हैँ । इसी 
उद श्य से यदि सजा दी जाय तो, जिसको सजा मिले वह भी सुखी हो और समाज भी। 
समाज का इतना कर्तव्य हैं; क्योंकि कोई भी आदमी बिना कारण बुरा नहीं बन जाता--- 
समाज के संगठन में कुछ ऐसा दोष होता है जिससे बुरी प्रवृत्तियों को प्रोत्साहन मिलता 
हैं अथवा बुरे काम करने की आवश्यकता महसूस होती है । 
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ऐसी हों कि जिससे हमारे लोगों का उत्साह ऊँचा रहे+4 मैने कहा भी कि जो कुछ हो, 
कुछ ऐसी शर्ते जरूर रखी जायें जिनसे हमारी जीत का आभास मिले। महात्माजी ने 
कहा कि जहाँतक जितना हमने सचमुच जींता हैं उतना ही सुलहनामे में आ सकता है, 
उससे अधिक नहीं; जहाँतक सचमृूच हमने जीता है उससे अधिक अगर सुलहनामे में आ 
भी जाय तो वह किसी काम का नहीं होगा; क्योंकि हमको उतना ही लाभ समझौते से 
मिल सकता है जितना लाभ उठाने की शक्ति हममें है और वह शक्ति उसी परिमाण में 
आई है जिस परिमाण में हम जीत सके हे; इसलिए यह मोह छोड देना चाहिए कि अपनी 

शक्ति से अधिक हम समझौते से पा सकेगे। मैने सोचा कि महात्माजी की निष्ठा सत्य 

पर इतनी हैँ कि वह शक्ति से अधिक समभोौते से भी लेने में कुछ असत्य देखते हैं, इसी 

वजह से न तो उसकी आशा रखते हैं और न उसके लिए प्रयत्न करते है। बात 

भी ठोक ही है। जो हम पचा नहीं सकते वह ले लेने से भी कोई लाभ नहीं हो सकता, 
बल्कि उससे हानि ही है । 

महात्माजी का लाड इरविन पर विश्वास था। वह समझते थे कि वायसराय 

जितना कहते है उतना पूरा करेंगे । छार्ड इराविन का भी महात्माजी पर विश्वास था। 

वह भी चाहते थे कि कोई ऐसा रास्ता निकल आये जिससे गोलमेज-कान्फरेंस में कांग्रेस 

दरीक हो जाय । इसके लिए वह भी, जहाँतक जा सकते थे वहाँतक जाने के लिए, तेयार 

थे। वहाँतक वह गये भी; पर उनके नीचे के जो अधिकारी थे वे समभौते की बात 

को ही नापसन्द करते थे। वे मानते थे कि उन्होंने आन्दोलन को दबा दिया है, अब 

समभोते की कोई जरूरत नहीं है। पर चूँकि ब्रिटिश गवनेमेट गोलमेज-कान्फरेंस में 
महात्माजी को ले जाने पर तुली हुई थी, इसलिए वह चाहती थी कि कुछ बातें करके 
उनको वहाँ भेज देना चाहिए---उसके बाद फिर देखा जायगा। इत्तिफाक से ला इरविन 
के पद का समय भी उसी वक्‍त खत्म हो गया ! समभोता करके वह चले गये । उनके 
स्थान पर लाड विलिंगडन आ गये, जो सोलह आने नीचे के अधिकारियों के हाथ में थे 
या उनसे सहमत थे। नतीजा यह हुआ कि समभौते पर हस्ताक्षर तो हुआ, पर लाई 
इरविन के जाते ही उसे किसी-न-किसी तरह बेकार बना देने का प्रयत्न शुरू हुआ। जहाँ 
तक लार्ड इरविन के जमाने में उसकी शर्ते पूरी की जा चुकी थीं वहाँ तक तो पूरी हुई', पर 
बाकी शर्तों के पूरी होने में दिक्कत पेश आने लगी । कई महीने तक महात्माजी को जारर्तों 
को पूरा करवाने में परेशान रहना पड़ा। हमारी ओर से तो केवल एक ही ज्चतं पूरी 
करनी थी। वह यह थी कि सत्याग्रह बन्द कर दिया जाय। यह काम तो जैसे ही 
समभौता हो गया और महात्माजी तथा वकिज्भ-कमिटी की ओर से विज्ञप्ति निकल गई कि 
सत्याग्रह बन्द कर दिया जाय वैसे ही सभी जगहों मे बन्द हो गया। गवर्नमेंट को तो 
कैदियों को छोड़ना, जब्त आश्रम-कमिटियों को वापस देना, नमक-कानून के रहते भी जो 
सुविधा देने की बातें तय हुई थीं उनको पूरा करना, गुजरात में जब्त जमीन के सम्बन्ध में 
जाँच करना इत्यादि अनेक बातें करनी थीं। इनमें से हरएक में अड़चने डाली गई । 
जो सबसे सीधा था--कदियों को छोड़ना, उप्तमें भी महीनों लिखा-पढ़ी करते रहना पड़ा । 

रर 
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बिहपुर (भागलपुर) का जब्त आश्रम तो अन्त तक नहीं छूटा ! जब कोई दूसरा बहाना 
न मिला तो गवननेमेंट की ओर से कुछ ऐसा प्रयत्न किया गया कि उस जमीन पर कुछ छोगों 
से दावा कराकर उनसे कुछ लिखापढी करा ली गई और उसी के भरोसे उसपर कब्जा रखा 
गया । बात यह थी कि, जैसा ऊपर कहा गया है, प्रान्तीय अधिकारी शर्तों को मानना 
चाहते ही नही थे, अत: जहाँतक वे वाधा डाल सके, डालते ही गये ! 
समझौते के समय ही एक घटना हुई जिसने देश में बहुत बड़ी हलचल पैदा 
कर दी । सरदार भगतसिह प्रभूति के मुकदमे का, जो बहुत दिनों से चल रहा था, अन्तिम 
निर्णय सुना दिया गया । उनको फॉसी की सजा हो गई। उन पर अभियोग यह था कि 
उन्होने एक अंग्रेज अफसर को मार डाला था जिसने साइमन-कमीशन के आगमन के समय 
लाला लाजपत रायजी पर वार किया था, जिसकी वजह से कुछ दिनो के बाद उनका देहान्त 
हुआ था। महात्माजी ने लाई इरविन से बहुत कोशिश की कि वह फाँसी की सजा माफ 
कर दें--उसके बदले मे आजीवन कैद की सजा कर दे, पर वायसराय इस पर राजी नहीं 
हुए। इधर काग्रेस का बाजाब्ता अधिवेशन, जो सत्याग्रह के जमाने में नही हुआ था, कराची 
में करते का निश्चय किया गया । उसका समय भी नजदीक आ गया । समभोते को कांग्र स 
में मंजूर कराना था; क्योंकि उसकी एक शर्ते यह थी कि कांग्रेस का प्रतिनिधि गोलमेज- 
कान्फरेस मे दरीक हो । महात्माजी का विचार था कि सरदार भगत सिह की फॉसी 
अगर रुक गई तो देश में अच्छा वातावरण हो जायगा; तब केवल समझौते के पास कराने 
में ही सुविधा न होगी, बल्कि और तरह से भी जो संघर्ष चल रहा था वह कम हो जायगा, 
जिससे सच्चा समझौता जैसा होना चाहिए वैसा पूरा हो सकेगा। पर लाई इरविन फाँसी 
न रोक सके । शायद उनपर दूसरे अधिकारियों का इतना जोर पड़ा कि वह ऐसा नही कर 
सके । उन्होंने अन्त में यह कहा कि आप अगर चाहे तो में फॉसी की तारीख को काग्र स 
के बाद तक टाल सकता हूँ, पर फॉसी की सजा रह नहीं कर सकता | महात्माजी ने कहा 
कि अगर ऐसा है तो में यह नही चाहता कि कांग्रेस तक फॉसी टाल दी जाय और जब 
कांग्रेस समभोते को मजूर कर ले तो उसके बाद फॉसी दे दी जाय, इससे अच्छा तो यह हो कि 
कांग्रेस के पहले ही फॉसी हो जाय ताकि काग्रेस किसी भ्रम में न रहे, सारी स्थिति जानकर 
जो उचित समभे सो करे । ऐसा ही हुआ। काग्रंस के ठीक दो-तीन दिन पहले च्‌पचाप 
फाँसी हो गई । सब कुछ हो जाने के बाद यह बात प्रकट की गई। इससे छोगो में, 
विशेषकर पंजाब की तरफ, बहुत हलहूचरू और रोप पंदा हुआ । 
समभोते की कुछ शर्तों से पडित जवाहरलछालजी दुखी थे। महात्माजी को उन्हें 
बहुत समभाना पड़ा । पर वह कुछ ऐसे लोगो में तो थे नहीं जो एक बात तय हो जाने 
के बाद भी उसका विरोध करते ही रहते । इसलिए, वह यद्यपि असतुप्ट थे तथापि चुप 
रह गये। कुछ दूसरे लोग तो फॉसी के कारण आवेश मे आकर अथवा समझौते से ही 
असंतुष्ट होकर उसका विरोब करने लंगे। कराची-कांग्रेस के समय बहुत ही दृषित बाता- 
वरण हो गया । जब हमलोग रेल से कराची जा रहे थे तभी रास्ते में बहुत विरोधी 
प्रदर्शन हुए । महात्माजी को लोगों ने काले फूल दिए, दूसरे प्रकार से भी यह बताया कि 
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समझौते से और सारी बातों से लोग असंतुष्ट हैं। उस समय महात्माजी की धीरता 
सहिष्णुता और अपने निश्चय पर अटल दृढ़ता देखने ही योग्य थी। प्रदर्शन करनेवालों के 
गुस्से को अपने मीठे शब्दों से, अपने ऊपर सारा दोष लेकर, खत्म करते रहे । कांग्रेस में 
विरोध का तूफान-सा आता हुआ मालूम पड़ा । पर उन्होंने उसको इतनी खूबी से संभाला 
कि दूसरे किसी से उस तरह सँभाल में नहीं आ सकता था। उनके प्र म-भाव से विरोधी 
भी पिघल जाते; जो बहुत गुस्से में आते वे भो शांत होकर जाते ! 
कराची-कांग्र स के बाद यह निश्चय हो गया कि कांग्रस के प्रतिनिधि गोलमेज 
कान्फरेंस में जायँंगे--केवल महात्माजी ही वहाँ कांग्रंस का प्रतिनिधित्व करेंगे। पर 
यह तभी हो सकता था जब समभौते की शर्ते पूरी हो जायें । इसमें काफी अडचने आई । 
महात्माजी बरावर लिखापढ़ी करके शर्तों को पूरा कराने मे मे रहे। इसमे भी उनकी 
सहिष्णुता और दृढ़ता खूब देखने में आई । वह अपनी बातें छोड़ते नहीं थे; क्योंकि 
वह जानते थे कि कोई भी अधिकारी समभौते की शर्तों को खुलकर साफ-साफ न मानने 
की बात कभी न कहेगा; पूरा तो उन्हें करना ही पड़ेगा, पर वे अड़चने डालकर हम्तको 
इतना थका दे सकते है कि हम स्वयं निराश होकर कह दे कि अब शर्ते पूरी हो गई या 
पूरी करने की जरूरत नहीं रह गई ! महात्माजी इसके लिए तैयार नहीं थे। घह 
एक-एक करके सभी शर्तों को पूरा कराते रहे । अन्त मे, गोलमेज-कान्फरेस में जाने का समय 
आ गया । उस वक्‍त तक गुजरात की जमीन-सम्बन्धी जॉच की बात पूरी नही हो पाई थी । 
महात्माजी भी इसपर अड़ गये कि यह बात अगर तय नहीं होगी तो हम गोलसेज- 
कान्फरेंस में शरीक नही हो सकेंगे । हार मानकर लार्ड विलिगडन ने उनकी बात मंजूर 
कर ली । चूंकि गोलमेज-कान्फरेस में पहुँचने के लिए बम्बई से जहाज तक मामूली तौर 
से महात्माजी नहीं पहुँच सकते थे, इसलिए खास गाड़ी करके वह पहुँचाये गये, नियत 
समय से ज्यादा कुछ देर तक जहाज रोक रखा गया ! 
महात्माजी की बात ला विलिगडन ने मजबूर होकर मान ली थी; पर, वह 
उसी समय से इस फिक् में थे कि किसी-न-किसी तरह महात्माजी तथा कांग्रस को दबाना 
चाहिए ! उधर महात्माजी इंगलेड पहुँचे, .इधर पषदइ्यंत्र रचे जाने लगे कि कांग्रेस को 
किसी-त-किसी उपाय से दोषी ठहराकर सख्ती के साथ दबा दिया जाय जिससे वह फिर 
सिर न उठा सके ! सरदार वल्लभ भाई पटेल, जो कराची-कांग्र स के सभापति हुए थे, 
महात्माजी की गैरहाजिरी में शर्तों को पूरा कराने और परिस्थिति सँभालने में बहुत ही 
दृढ़ता तथा दक्षता से लगे रहे। पर जब एक तरफ से बिगाइने ही पर गवनेमेंट के 
अधिकारी तुले हुए थे तो उनकी क्या और कहाँ तक चल सकती थी। उधर गोलमेज- 
कान्फ्रेस में भी ऐसी परिस्थिति पैदा हो गई कि वहाँ भी महात्माजी जैसा चाहते थे 
वैसा वह नहीं कर पाये। वहाँ पर संसार के सामने यह दिखलाने का प्रयत्न किया 
गया कि ब्रिटिश गवरनेमेंट तो ब्रहुत-कुछ करने को तैयार हैँ, पर हिन्दुस्तान के 
लोग आपस में मेल करके कोई एक बात कह नहीं सकते--उनके आपस के भगड़े 
और परस्पर अविश्वास इतने गहरे हूँ कि ब्रिटिश गवर्नमेंट को मजबूरी अपने हाथों में 
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बहुत-से अधिकार रखने पड़ते हे ! यहाँ पर राउण्ड-टेबुल-कान्फ्रेंस की सभी बातें लिखना 
मेरे लिए सम्भव नही है। 

जब महात्माजी वहाँ से निराश होकर चले तब हिन्दुस्तान में अधिकारियों ने उस 
समय तक ऐसी परिस्थिति पैदा कर ली थी कि कांग्रेस को दबाने में वे अपनी मनमानी 
कर सकें। बंगाल की गिरफ्तारियाँ, संयुक्तप्रदेश में किसानों के साथ सख्तियाँ और 
सीमाप्रान्त की कड़ाइयाँ--सबने वर्किद्ध-कमिटी को इस गंभीर परिस्थिति पर विचार 
करने को मजबूर किया। हमलोग महात्माजी की वापसी का इंतजार करने छगे। 
जिस दिन वह जहाज से बम्बई पहुँचनेवाले थे उसी दिन वहाँ पर वकिद्ध-कमिटी को 
बैठक मुकरंर की गई। हम लोग सबके-सब जहाँ-तहाँ से बम्बई के लिए रवाना हुए। 
पंडित जघाहरलालजी प्रयाग से उसी ट्रेन में सवार हुए जिसमें में भी था। प्रयाग से 
थोड़ी ही दूर पर गाड़ी को बेजगह ठहराकर जवाहरलालजी गिरफ्तार कर लिये गये ! 
अब यह बात साफ हो गई कि गवनंमेंट यह नहीं चाहती है कि महात्माजी से हम सब 
लोग सलाह-महाबिरा कर सकें या वह खुद कोई सुलह का रास्ता निकालें। वह इसपर 
तुल गई थी कि किसी-न-किसी तरह से कांग्रेस को दबाना और तोड़ देना ही चाहिए । 
हमलोग बम्बई पहुँचे। जनता ने महात्माजी का बड़े उत्साह और समारोह के साथ 
स्वागत किया । महात्माजी ने उतरते ही वकिड्भ-कमिटी से बातें करके लार्ड विलिगडन 
को तार दिया कि वह्‌ उनसे मिलकर अपनी गैरहाजिरी में पैदा हुई परिस्थिति के संबन्ध में 
बातें करना चाहते हैं, जिससे कोई रास्ता निकल आवे। पर लाड्ड विलिंगडन ने मिलने 
से इनकार कर दिया ! कोई बात नहीं हो सकी। हमलोग समभ गये कि अब फिर 
लड़ाई छिड़ गई। बस उसी रात को हमलोग जहाँ-तहाँ अपने-अपने स्थानों के लिए 
रवाना हो गये । 

बम्बई से हमलोगों के रवाना हो जाने के बाद भी महात्माजी ने तारों द्वारा बातें 
करने की कोशिश नहीं छोड़ी । पर कोई नतीजा नहीं निकला । उनकी भी गिरफ्तारी 
रात के समय हो गई ! वह यरवदा-जेर पहुँचा दिये गये। उसी दिन सभी प्रान्तों में 
जितने प्रमुख लोग थे, गिरफ्तार कर लिये गये । जितने आश्रम, कांग्रेस के दफ्तर तथा 
कांग्रेस का काम करनेवाली दूसरी सम्बद्ध संस्थाएं, सब गैर-कानूनी बना दी गई--सबके 
प्रमुख कार्यकर्ता गिरफ्तार कर लिये गये। जेल में चले जाने तक हमलोगों को कोई 
ऐसा खास मौका नहीं मिला कि कोई तैयारी करें या लोगों को कोई आदेश दे सके। 
कांग्रेस के कार्यकर्ता भी नहीं जानते थे कि अब हमें कया करना चाहिए। जनता को 
तो कुछ पता ही न था कि इस बार क्‍या कार्य क्रम रहेगा । हम लोगों ने सुना, गवर्नंमेंट 
के अधिकारियों का विचार था कि इस बार सारा आन्दोलन दो-चार दिनों के अन्दर ही 
समाप्त कर दिया जायगा ! पर ऐसा हुआ नहीं। जितनी भी सख्ती हो सकती थी, 
खूब की गई। गवर्नमेंट का प्रयत्त यह था कि कोई कांग्रेसी अगर जेल के बाहर रह 
भी जाय तो उसके पास कोई ऐसा साधन न रह जाय जिसके द्वारा वह काम को आगे 
बढ़ा सके । इस तरह, कांग्रेसी लोगों को कोई पैसा भी देता तो उसके लिए वह गिरफ्तार 
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कर लिया जाता । उनको कोई अपने घर में आसरा देता तो उसे कड़ी सजा मिलती । 
यहाँ तक कि उनके लिए भाड़ की सवारियाँ भी वर्जित थीं ! तार-डाक तो वे काम में 
ला ही नहीं सकते थे ! समाचार-पत्रों में कोई सच खबर भी भरसक छपने नहों पाती 
थी ! दूसरे भी जितने साधन उनके काम आ सकते थे, सभी से वे वचित कर दिये गये ! 
पर जनता में १९३० के सत्याग्रह का इतना प्रभाव शेष था कि बिना किसी के बताये ही 
लोगों ने सत्याग्रह के रास्ते दृढ़ निकाले। गवरनंमेंट के जो हुक्म निकलते थे वे इसमें 
बहुत सहायक हुआ करते थे। जो कुछ भी गवनेमेंट मना करती थी वही लोग करने रूग 
जाते थे। इस तरह, सत्याग्रह आरम्म हो जाता था। आन्दोलन को दो-चार दिनों के 
अन्दर खत्म कर देने का गवरनंमेंट का इरादा पूरा नही हुआ। महीनों तक आन्दोलन 
जोरों से चलता रहा। पर गवरनं॑मेंट जनता की कमजोरी परख गई थी। जो कमजोर 
स्थान था उसी पर उसने चोट की । 

१९३० के आन्दोलन में ही, जब वह समाप्त होने पर आ रहा था, हमने एक 
कमजोरी महसूस की थी। लोग जेलखाने से नहीं डरते थे, लाठियाँ भी खुशी से सह 
लेते थे, कही-कहीं गोलियों का भी मुकाबला उन्होंने बड़ी बहादुरी से किया था। पर 
गवनेमेंट जब धन-सम्पत्ति पर अधिकार करने लगी तब लोग कुछ सहमने लगे। 
हमने इसका नतीजा देख लिया था, और गवरनंमेंट ने भी इस कमजोरी को समझ लिया 
था, इसलिए इस बार गिरफ्तारियों के बाद लम्बी-लम्बी सजाएँ तो मिलती ही थीं, 
साथ-साथ बड़ी रकमो के जुर्माने भी होने और कड़ाई से वसूल किये जाने लगे। अगर 
कोई अपनी गाड़ी, चाहे वह घोड़ा-गाड़ी हो या बैल-गाड़ी या मोटर, सत्याग्रह के काम में 
लगा देता तो वह गाड़ी भी जब्त हो जाती ! यदि कोई अपने मकान मे सत्याग्रह का 
काम होने देता तो वह मकान भी जब्त हो जाता ! बैकों मे जमा रुपये अगर सत्याग्रह 
के काम में लगाये जाते तो रुपये भी कुक कर लिये जाते--उनकी निकासी तक रोक 
दी जाती ! इस तरह, हर तरफ से रास्ता बन्द कर दिया गया, ताकि सत्याग्रही न तो कुछ 
बोल सके, न कहीं आ-जा सके, न किसी से प॑से ले सके, न किसी के घर में आश्रय पा सके, 
न किसी प्रकार के धन पर कोई अधिकार रख सके, न कोई रावारी ही काम में ला सके ! 
जिस पर भी सदेह होता वही सत्याग्रही समझ लिया जाता; उसपर ये सव सख्तियाँ 
लाद दी जाती। नतीजा इसका यह हुआ कि जो सत्याग्रही थे वे तो नही दबे; पर दूसरे- 
दूसरे लोगों में, जो स्वयं सत्याग्रह न करके सत्याग्रहियों के साथ सहानुभूति दिखाते थे या 
सहायता देते थे, आतंक पैदा करके सत्याग्रही निःलहाय कर दिये गये। तो भी, देश ने 
लार्ड विलिगडन की चुनौती का अच्छ। और शानदार मुकावला किया। बहुत दिनों तक 
गवर्नमेंट आन्दोलन को बन्द नहीं कर सकी । पर आहिस्ता-आहिस्ता, साल-डेढ़-साल के 
बाद, आन्दोलन धीमा पड़ गया। गवनंमेंट यह कहने के योग्य हो गई कि उसने अब 
परिस्थिति पर पूरी तरह काबू कर लिगय्ग हू । 


चौबीसवों अध्याय 


हात्माजी ने अपनी “आत्मकथा' में बताया हैँ कि उनको बचपन में ही अछ्तोद्धार 
के प्ररनन का आभास मिल गया था । जब उनको इसका पूरा ज्ञान हुआ कि यह कुप्रथा 
कितनी अमानुषिक और अस्वाभाविक है तब से उन्होंने इसे मिटाने के प्रयत्न मे कोई कसर 
उठा न रखो । जब हिन्दुस्तान में लौटकर सार्वजनिक काम शुरू किया तब अस्पृश्यता- 
निवारण को अपने कार्यक्रम का एक मुख्य अंग बना रखा। इसपर जहाँतक हो सका, जोर 
देते रहे । क्रियात्मक रूप से इसे दूर करने में सचेष्ट रहे । कांग्रेस के कार्यक्रम का यह एक 
महत्त्वपूर्ण काम हो गया । सेठ जमनालालजी ने तो उसे एक कतेंव्य बना लिया | कुछ दिनों 
तक वह इसी काम में लगे रहे । सारे देक्ष में कांग्रेस का संगठन जैसे-जैसे विस्तृत और 
सुदढ़ हुआ, अस्पृश्यता-निवारण पर जोर दिया जाने लगा। हजारों वर्षो से प्रचलित और 
स्थापित यह कुप्रथा एकबारगी उखाड़-फेंकी नहीं जा सकती थी; पर इसमें संदेह नही कि 
इसकी जड़ हिल गई । 
राजनीतिक कारणों से हिन्दू-मुस्लिम मसला भी विकट बनता गया। खिलाफत- 
आन्दोलन के जमाने में जो दृश्य देखे गये, वे थोड़ दिनों के बाद प्रायः स्वप्नवत्‌ भूल-से 
गये । आपस के दंगे-फसाद बहुत बढ़ गये | यद्यपि देखने के लिए उनके रूप और कारण 
धार्मिक हुआ करते थे तथापि वे वास्तव में राजनीतिक कारणों से ही हुआ करते थे--कही 
गाय की कुर्बानी के लिए, कही मुहरंम के ताजिए पर ईट-पत्थर फेंकने के लिए, कही 
मसजिदों के सामने बाजे बजाने के लिए और कहीं-कहीं जुलूस निकालने के लिए भी । 
कहीं-कहीं तो व्यक्तिगत झगड़ा भी सामूहिक दंगे का कारण बन जाता था ! जंसे ही 
राष्ट्रीय आन्दोलन जोर पकड़ता गया, और ऐसा मालूम हुआ कि अब कुछ राजनीतिक 
अधिकार भारतवासियों के हाथ आनेवाले हैँ, वैसे ही यह प्रयत्न किया जाने लगा कि 
उसके बँटवारे में किस तरह ज्यादा-से-ज्यादा हिस्सा लिया जाय--चाहे उसके हासिल 
करने के प्रयत्न और त्याग में हिस्सा लिया गया हो या नहीं ! इस तरह मुसलमानों का 
संगठन बना, जो अपनी ओर से दावा पेश करने लगा ! अस्पृश्य जातियों का भी संगठन ब्वना, 
जिसने अछतों की ओर से भी दावा पेश किया ! अंग्रेजी सरकार की नीति यही रही कि 
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जबतक सब दल के लोग हिन्दुस्तान में मिलकर माँग पेश न करें, वह बहुत-कुछ नही कर 
सकती; अगर कुछ करती भी तो उसमे ऐसी छार्ते लगा दी जाती जो सारे देश के लिए 
भगड़े का कारण बन जातीं । इसी नीति के अनुसार, जब पहले-पहल मिण्टो-माल-सुधार 
आया तो उसमें बराय-नाम कुछ प्रतिनिधि व्यस्थापिका-सभाओं में लिये गये, पर किसी 
विषय में हिन्दुस्तानियों के हाथ में अधिकार नही दिये गये ! उसके साथ भी मुसलमानों 
के लिए अलग चुनावक्षेत्र का ऐसा पच्चर लगा दिया गया जिससे देश के लोग---मुस्लिम 
और गैरमुस्लिम--दो हिस्सों में बाँठ दिये गये ! और, मत देकर प्रतिनिधि चुनने का जो 
थोड़ा-बहुत अधिकार हिन्दुस्तानियों को मिला वह हिन्दुस्तानी की हँसियत से नही, मुस्लिम 
और गैरमस्लिस की हैसियत से ! निश्चय प्रकाशित करने,के पहले मुसलमानों की एक 
जमायत को प्रोत्साहन देकर इस तरह की माँग पेश कराई गई कि उसी माँग के उत्तर में यह 
घरफोड़ पद्धति सुधार के नाम से चलाई गई ! पर जब इस तरह की कोई चीज चल जाती 
है--जब विष बोया जाता है, तब वह फैले बिना रह नहीं सकता । नतीजा यह हुआ कि 
कुछ दिनों के बाद कुछ औरों ने भी कुछ अलूग चुनाव-क्षेत्र की मॉग पेश की; कुछ ओरों 
के लिए भी अलग चुनावक्षेत्र कायम किये गये । जैसे सिक्ख, इसाई इत्यादि। ग्रोलमेज- 
कान्फ्र न्‍स में महात्माजी को एक ऐसी स्थिति का मुकाबला करना पड़ा जो पहले से तैयार 
करके रखी गई थी ! 

१९३० की प्रथम गोलमेज-कान्फ्र नस में विशेषकर इसी बात पर जोर था कि जो 
नया विधान बने वह सारे हिन्दुस्तान के लिए बने । हिन्दुस्तान का एक वह हिस्सा था 
जो अग्नेजी राज के नाम से बिल्कुल अंग्रेजी पालियामेंट के अधीन चलता था, दूसरा वह 
हिस्सा था जिसमे देशीं रजवाड़ अंग्रेजी सल्तनत की मातह॒ती मानते हुए अपनी-अपनी 
रियासतो को अपने तरीको से चलाया करते थे। सवाल यह था कि दानों के ही लिए 
एक विधान बने अथवा केवल अंग्रेजी हिस्से के लिए ही; यदि दोनो के लिए बने तो उसमें 
रजवाड़ों का स्थान क्‍या हो । इस कास्फ्रेन्स में रजवाड़ों के प्रतिनिधि बुलाये गये थे। जब 
ब्रिटिश सरकार ने सारे देश में स्वराज्य की लहर जोरों से बढ़ती देखी तो उसको ऐसा 
मालूम हुआ कि जहाँ तक हिन्दुस्तान के अंग्रेजी हिस्से का सम्बन्ध है, अधिकार दिये बिना 
बहुत दिनों तक काम नहीं चल सकता । तब उसने रजवाडों को अपना हथकंडा बनाकर देश 
के शासन को अपने हाथों में रखने का रास्ता सोचा । कुछ रजवाड़ उसके हथकण्डे बनकर 
और कुछ सचमुच देशप्र म से प्रभावित होकर गोलमेज-कान्फ्र न्‍स में गये । गोलमेज-कान्फ नस 
में वे सारे देश के लिए एक संघ-विधान के पक्षपाती हो गये । .यह बात पहले-पहल वही 
आई कि विधान का रूप एक संघ का हो, जिसमें रजवाड़ भी शरीक हो; चूंकि वे अपनी- 
अपनी रियासतों में अन्दरूनी मामलों में बहुत करके स्वतन्त्र समझे जाते थे, इसलिए वे 
संघ में शरीक होने के लिए शर्त खोजने लगे । ब्रिटिश सरकार दूसरी तरफ इस चिन्ता 
में थी कि सारे हिन्दुस्तान की यदि एक व्यवस्थापिका-सभा हो, तो उसमें रजवाड़ों 
के प्रतिनिधि और ब्रिटिश भारत के ऐसे प्रतिनिधि--जो राष्ट्रीय आन्दोलन से सहानुभूति 
नही रखते अथवा जो किसी-न-किसी कारण ब्रिटिश सरकार का साथ देना चाहते है, 
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दोनों मिलकर राष्ट्रीय दक को दबाये रख सकेंगे । इस प्रकार, यद्यपि देखने मे प्रतिनिधियों 
द्वारा शासन होने लगेगा तथापि वास्तविक रूप में अधिकार परोक्ष रीति से अंग्रजों के ही 
हाथों में रह जायगा । 

१९३१ में महात्माजी दूसरी गोलमेज-कान्फरेन्स मे गये। वहाँ उन्होंने राष्ट्रीय 
माँगों के खिलाफ एक दीवार खड़ी देखी, जो अंग्रेजों की नही, हिन्दुस्तानियों की थी, 
जिसको अंग्रेजों ने ही प्रोत्साहन देकर तैयार कराया था ! वहाँ हजार कोशिश करने पर भी 
कोई ऐसा रास्ता नहीं निकल सका जिसको सभी हिन्दुस्तानी मंजूर करते । मुख्यतः मुसलमानों 
और अस्पृश्यों के नेता कांग्रस की माँग में शरीक नहीं हुए। कुछ नेता ऐसे ही चुनकर बुलाये 
गये थे जो शरीक नहीं होते.! हजार कोशिश करने पर भी एक भी कांग्रेसी मुसलमान 
वहाँ नही बुलाया गया ! नतीजा जो होनेवाला था वही हुआ। आपस का मतभेद नहीं 
मिटा । महात्माजी को अपनी हार माननी पड़ी। इसी वाद-विवाद में अस्पृश्यों को 
ओर से यह माँग पेश की गई थः कि धारासभाओं में उनके लिए स्थान सुरक्षित कर ह 
दिये जायें और मुसलमानों की तरह उनके भी प्रतिनिधि अलग चुनाव-क्षेत्र द्वारा--जिसमें 
केवल अस्पृश्य-वर्ग के लोगों को ही उम्मीदवार बनने तथा मत देने का अधिकार हो-+ 
कायम कर दिये जायें। 

महात्माजी अस्पृश्यता को एक पाप समझते थे। वह हिन्दू-समाज से उसे दूर करने 
का सिरतोड़ प्रयत्न कर रहे थे। उन्होंने सोचा, अस्पृश्यों का यह्‌ अलग चुनाव-क्षेत्र सवर्ण 
हिन्दुओं से अछतों को हमेशा के लिए अलग कर देगा, वे अछूत के अछूत ही रह 
जायेंगे। अतः इस चीज को वह धाभिक दृष्टि से बरदाइत नही कर सकते थे। विरोधी 
लोग तो यह मानते थे कि राजनीतिक कारणों से अस्पृश्यों को हिन्दुओं में मिलाकर मुसल- 
मानों के मुकाबले के लिए महात्माजी को रखना था, इसी लिए वह उनको अलग चुनाव- 
क्षेत्र देने का विरोध कर रहे हैँ । पर जो लोग महात्माजी के विचारों से परिचित थे, 
जो उनको सचाई में विश्वास करते थे, उनके सामने यह स्पष्ट था कि इसे वह एक 
धामिक प्रइन समझते थे, इस पर धामिक दृष्टि से विचार करते थे। वह अस्पृथ्यों 
को हिन्दू-जाति का अंग मानते थे। वह उनको भी उस समाज में वही स्थान दिलाना 
चाहते थे जो दूसरी किसी भी जाति के छोगों को प्राप्त है। जब उन्होंने देखा कि 
अलग चुनाक-क्षेत्र इस सुधार के लिए घातक होगा और अस्पृश्यों को दूसरों से राज- 
नीति में भी अलग कर देगा, तत्र उन्होंने गोलमेज-कान्फरेन्स में घोषणा कर दी कि 
ब्रिटिश गवरनंमेंट ने इस माँग को अगर मंजूर किया तो वह हरगिज नहीं मानेंगे और 
उसमें उनको जान भी देनी पड़ी तो उसकी भी बाजी लगा देगे। उस समय लोगों ने 
इस मार्मिक वाणी का कोई विशेष अर्थ नहीं लगाया और न इसको कोई महत्त्व ही दिया । 
अगर इसकी ओर किसी का ध्यान गया भी तो उसने समझ लिया कि यह एक वागू- 
विलासमांत्र है और जोरों से उस माँग का विरोध करने का एक तरीका है, इससे 
अधिक यह महत्त्व नहीं रखता हैँ । पर महात्माजी ने समझ-बूझकर इन शब्दों को कहा 
था। वह अक्षरश: इनका पालन करने का निश्चय कर चुके थे । 


बापू के कदमों में १७७ 


जब आपस में साम्प्रदायिक विषयों का कोई फेंसलछा न हो सका तो प्रधान मंत्री 
मंकडोनल ने यह घोषणा कर दी कि इस विषय का फंसला वहाँ के प्रधान मंत्री करेंगे । 
कुछ दिनों के बाद प्रधान मंत्री ने अपना फैसला दिया । उसमे एक बात यह थी कि 
अस्पृश्य-वर्ग के लिए धारा-सभाओ में केवल स्थान सुरक्षित ही नहीं रखे जायेंगे, बल्कि 
उनके लिए अलग चनाव-क्षेत्र भी कायम किये जायेंगे और इन क्षेत्रों में केवछ अस्पृश्य- 
वर्ग के लोग हां उम्मीदवार बन सकेगे तथा बोट दे सकेगे। यह फैसला प्रधान मंत्री मैक- 
डोनल के अवार्ड यानी पंचायती फैसले के नाम से मशहूर किया गया। पर वास्तव में 
यह पंचायती फैसला था नहीं; क्योंकि पंचायती फंसछा वही दे सकता हैं जिसको सभी 
वादियों तथा प्रतिवादियों ने स्वेच्छा से पंच बनाया हो। पर'»श्री रम्जे मैकडोनल को 
हिन्दुस्तान के विभिन्न दलों के नेताओं ने--और खासकर गांधीजी ने, जो देश की सबसे 
बड़ी सार्वजनिक संस्था काग्र॑ स के प्रतिनिधि थे---कभी पंचायत की अनुमति नहीं दी थी। 
प्रधान मंत्री की हंसियत से वह जो चाहें सो फैसला देने का उन्हें अधिकार था। यह 
उतका इसी प्रकार का फैसला था। पंचायती फैसले और किसी अधिकारी के. फैसले में 
जो अन्तर है उसे याद रखना जरूरी है। अधिकारी के फैसले को मानने के लिए कोई 
पक्ष वाध्य नही है। अगर वह किसी तरह उसे तोड़वा सके, बदलवा सके या रह 
करवा सके तो इसमे कोई नैतिक दोष नहीं माना जाता। इसलिए दोनों पक्षों को अधि- 
कारी के फंसले के विरुद्ध अपील करने का हक कानूनी तौर पर दिया गया है। पर पंच 
तो सभी पक्षों की मर्जी से मुकरंर किया जाता हैं। नैतिक दृष्टि से उसके फंसले को 
मानना सभी पक्षों के लिए वाजिब ओर मुनासिब होता है । इसलिए कानून में भी पंच 
के फंसछे के खिलाफ अपील नहीं हैं---जबतक यह साफ-साफ साबित न हो जाय कि 
पंच ने बेईमानी की हैं, या अपने अधिकार से बाहर जाकर पंचायत में नही दी 
गई बात पर भी फंसला दिया हैं । यह इतना कहना इसलिए आवश्यक हो गया हैँ कि 
पीछे चलकर जब गाधीजी ने इस फैसले का विरोध किया तो नेतिक दृष्टि से इसमें कोई 
दोष की बात नही थी । इस फंसले को पच का फंसला कहना ही गरूत था, क्योंकि उन्होंने 
कभी पंचायती मानी ही नही थी । 

अस्तु । इस फंसले में, जैसा ऊपर कहा गया है, अस्पृश्य-वर्गों के लिए अलग चुनाव 
क्षेत्र दिये गये थे, जिसके विरुद्ध, जैसा ऊपर वताया जा चुका है, महात्माजी ने जान 
की बाजी लगाकर लडने की बात गोलमेज-कान्फ नस मे ही कह दी थी। फैसले में एक 
बात यह भी थी कि सभी पक्ष, जिनका उसके किसी अंश से सम्बन्ध था, यदि एक-मत 
होकर उसे बदलवाना चाहेगे तो वह बदला भी जा सकता हैं । यरवदा-जेल में जब 
महात्माजोी को समाचार-पत्रों से फैसले की खबर मिली, तो उन्होंने गवरनमेंट को लिखा 
कि अछूतों से सम्बन्ध रखनेवाला यह फैसले का अंश बदलना चाहिए, और यदि गवर्नमेंट 
उसपर राजी न होगी तो अपने प्राणों की बाजी लगाकर उनको उसका विरोध करना 
पड़े गा । गवन॑मेट ने उनकी बात पर ध्यान नहीं दिया । बहुत लिखा-पढ़ी के बाद जेल के 
अन्दर से ही उन्होंने घोषणा की कि जबतक वह अंश बदल नहीं दिया जाता, वह अनशन 
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करेंगे। अनशन आरम्भ करने की तिथि भी उन्होंने घोषित कर दी। निश्चित तिथि पर 
अनशन आरम्भ भी कर दिया। यह खबर जैसे ही प्रकाशित हुई, सारे देश में खलबला 
मच गई । पण्डित मदनमोहन मालवीय, श्रीराजगोपालाचार्य प्रभूति नेताओ ने बम्बई में 
एक कान्फ्रन्‍्स बुलाई। उसमे अस्पृश्य-वर्गों के नेता डा० अम्बेदकर और दूसरों को भी 
बुलाया । सारे देश के मुख्य कांग्रसकर्मी, जो उस समय जेल के बाहर थे, सम्मेलन 
में शरीक होने के लिए बम्बई पहुँच गये । 

उस समय प्रश्न यह था कि अस्पृश्य-वर्ग के नेता से मिलकर कोई ऐसी बात 
तय कर ली जाय जिसे गांधीजी मंजूर कर लें, उसीके मुताबिक श्री मैकडोनल का फैसला 
बदलवा दिया जाय और तब महात्माजी अनशन छोड़ दे । उनकी शझाते पूरी हो जाने पर 
वह अनशन छोड़ देंगे ही, ऐसो आशा थी । पर शत के पूरी होने में बहुत बड़ी कठिनाई 
दीख पड़ती थी । कई दिनों तक बम्बई मे बाते होती रही । उसके बाद यह सोचा गया 
कि पूना में चलकर ही बातें करना ठीक होगा, जहाँ महात्माजी से मिलने का भी मौका 
रहेग। और सभी बातें उनसे पूछी जा सकेंगी । गवनंमेट ने भी उनसे मिलने की इजाजत 
प्रमूल लोगों को दे दी। दूसरे प्रकार की सुविधाएँ भी मिल गई । कई दिनों की बातचीत 
के बाद एक रास्ता निकछा । अलग च्‌नाव-क्षत्र छोड़ देने के लिए डा० अम्बंदकर राजी 
हो गये; पर उन्होने दो शर्ते लगाई ---एक तो यह थी कि अछग चुनाव-दक्षेत्र नही होंगे, पर 
उनके लिए धारासभा में उनकी जनसंख्या के अनुपात से स्थान सुरक्षित होना चाहिए; दूसरी 
यह कि दस वर्षों के लिए मान लेना चाहिए कि अन्तिम चुनाव यद्यपि सभी मिलकर करे 
तथापि प्रत्येक स्थान के लिए चार उम्मीदवारों को अस्पृश्य-वर्ग के लोग ही चुनकर नाम 
दे बे और उनमे से ही एक को सब लोग मिलकर चुनेगे । कई' दिनो तक सवेरं-शाम 
महात्माजी के पास बाते होती रही । ह 

महात्माजी चारपाई पर लेटे-लेटे आम के एक पेड़ के नीचे बातें करते रहे । 
सब लोग, जो जेल के अन्दर जाते, चारपाई के चारो ओर बैठकर या खड़े होकर सुना 
करते । उस समय जिस धैय॑ और सहिष्णुता के साथ वह बाते करते वह देखने योग्य थ। । 
साथ ही, उनके प्रत्येक शब्द से यह टपकता था कि अपने इस अनशन से वह सवर्ण हिन्दुओं 
के लिए कोई राजनीतिक लाभ नही उठाना चाहते थे, बल्कि उनकी चिन्ता अस्पृश्य-वर्गों 
की स्थिति के सम्बन्ध में ही थी। वह चाहते थे कि अस्पृव्यता जल्द-से-जल्द 
निमू ल हो जाय । पर अलग चुनाकदक्षेत्रों द्वारा एक प्रकार से वह स्थायी बन जाती 
थी। इन्ही बातों को उन्होने कई बार बहुत ही जोरों से, ममंस्पर्शी शब्दों में, डा० अम्बेद- 
कर से कहा । अन्त में वह भी पिघले। समभीता हो गया । इसके लिए महात्माजी 
प्रतिदिन घण्टों बाते करते रहे। ऐसा मालम पड़ता था कि उनमे एक अजीब शक्ति 
आ गई है, जो अनशन के दिनों में भी उन्हें इस योग्य बना देती है कि वह घपण्टों गम्भीर 
विषय पर भी बाते करते-सुनते रहें। तब भी, शरीर की कमजोरी तो दिन-दिन बढ़ती 
ही जाती थी, जिसका पता उनकी धीमी होतीं जाती हुई आवाज से लगता था। इस 
समभोते से अस्पृश्य-वर्गो को एक बड़ा लाभ यह हुआ कि उनको जितनी जगहें श्री 
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मेकडोनल के फंसले से मिली थीं उससे कहीं ज्यादा मिल गई। श्रीअमृतलाल ठवकर 
ने, जो इस विषय में बड़ी दिलचस्पी रखा करते थे, उनकी जनसंख्या निकालकर बतला 
दिया कि उनको कितनी जगहें मिलनी चाहिए। समझौता होते ही गवनेमेंट को सूचना 
दे दी गई। उसने सारी बातें प्रधान मंत्री मेकडोनल को तारों द्वारा पहुँचा दी। वहाँ से 
चन्द घंटों के अन्दर ही उत्तर आ गया कि उन्होंने अपने फैसले का वह अंश, जिसके सम्बन्ध 
में महात्माजी ने अनशन किया था, रह कर दिया और उसके स्थान पर यह समभौता मान 
लिया । यह सूचना गवर्नमेंट ने जेल में पहुँचा दी। तब महात्माजी ने अनशन समाप्त 
किया । आपस की इस बातचीत में शरीक सभी छोग, अनशन समाप्त होने के समय, पूना में 
हाजिर थे। उनके अलावा कवीन्द्र रवीन्द्र ठीक उसी समय पूना' पहुँच गये । उस यज्ञ में 
उन्होंने भी योग-दाव किया । महात्माजी ने अपने सभी अनशनों को ईश्वर का नाम लेकर 
आरम्भ किया और ईश्वर की प्रार्थना के साथ ही समाप्त किया। इस मौके पर भी ऐसा 
ही हुआ। इसका सुन्दर वर्णन स्वयं कवीन्द्र रवीन्द्र ने उसी समय लिखा था। 

उस समभौत में एक शर्ते यह भी थी कि सवर्ण हिन्दू अछतपन दूर करने का 
प्रयत्न करेगे और अस्पृश्य जातियों को उन्‍नत बनाने में सचेष्ट होगे। पूना से, समझौता 
हो जाने पर, हम सब बम्बई आये । वहाँ हरिजन-सेवक-संघं की स्थापना की गई, जो 
उस दिन से आज तक उसी काम में लगा हुआ है । महात्माजी ने जेल से ही अछ॒तोद्धार- 
सम्बन्धी लेख लिखना आरम्भ किया। गवरनेमेंट ने भी इस सम्बन्ध के लेखों को नहीं 
रोका । जो लोग बाहर रह गये थे उन्होंने जोरों से अस्पृश्यता-निवारण का काम शुरू 
किया । केवल हरिजन-सेवक-सघ की स्थापना ही नहीं हुई, बल्कि सभी स्थानों पर इस बात 
का प्रयत्न भी जोरों से होने लूगा कि अस्पृश्यता-निवारण किस तरह काये-रूप में परिणत 
किया जाय । एक रूप इस प्रयत्वत का यह हुआ कि जिन मंदिरों और देवस्थानों मे 
अस्पृश्य लोग दक्षत-पूृजन के लिए नहीं जाने पाते थे वे उनके लिए खोल दिये जाये, 
उनको वहाँ दश न-पूजा की सुविधाएँ दी जायँ । इसके पहले कई जगहों पर ऐसे प्रयत्न 
किये गये थे। कई स्थानों में इसके लिए सत्याग्रह भी हुआ था। अब इस सारे कार्ब- 
क्रम में बहुत शक्ति आ गई । काम जोरों से चलने लगा । कुछ दिनों के बाद महात्माजी 
ने यरवदा-जेल में ही इस सम्बन्ध में इककीस दिनों का उपवास किया। यह उपवास 
उन्होंने प्रायश्चित्त के रूप में किया था। में उस समय हजारीबाग-जेल में था। वहाँ पर 
यह सूचना पाकर कई आदमियों ने इक्कीस दिनों तक फलाहार किया। कही-कहीं कुछ 
लोगों ने तो उपवास भी किया। यह एक ऐसा सुअवसर था जब सारे देश को, विशेषकर 
हिन्दू-जाति को, अस्पृश्यता के प्रइन पर सोचने का और इस कुप्रथा के सम्बन्ध में कर्त्तव्य- 
पालन के निमित्त निश्चय करने का, मौका मिला । इस उपवास में महात्माजी ने इस 
समस्या के हल को सामाजिक विषय के स्तर से उठाकर एक धामिक वृत्ति के स्तर पर 
पहुँचा दिया। उसी का यह फल हुआ कि सारे हिन्दू-समाज मे इससे खलबली मच 
गई। नतीजा यह हुआ कि आज अस्पृश्यता आहिस्ता-भाहिस्ता अपने दुर्ग के एक-एक 
कोने से निकलती जा रही है । 
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महात्माजी ने जेल से लिखना जारी रखा। उसमें जब कोई कठिनाई और वाधा 
आने लगी तो उन्होंने फिर भी अनशन किया, जिसके फल-स्वरूप गवर्नमेंट ने मजबूर 
होकर उनको छोड़ दिया । जेल से तिकलन पर उन्होंने किसी राजनीतिक काम में हाथ 
नहीं डाला । वह अपने विचार से अब भी जेल के अन्दर ही थे। जो कुछ वह जेल के 
अन्दर से कर सकते थे, नैतिक दृष्टि से उतना ही करना उन्होंने उचित समझा । चूँकि 
उनको अस्पृश्यता-निवारए-सम्बन्धी कार्य करने की इजाजत जेल में भी थी, इसलिए 
उन्होंने ढडसीको बाहर आने पर भी जोरों से चलाया। अपने पत्र में लेखादि लिखने के 
सिवा उन्होंने देश का दौरा भी करना शुरू किया। सत्याग्रह का आन्दोलन आहिस्ता- 
आहिस्ता धीमा पड़ने लगा। फिर महात्माजी को ऐसा कोई आभास मिला कि अब 
इसको अधिक चलाना ठीक न होगा । अन्त में कुछ दिनों के बाद आन्दोलन स्थगित कर 
दिया गया । 
पर वह पहले-जैसा ही सवारियों पर, मोटर और रेल पर, दौरा करते रहे । इस दौरे 
में उन्होंने देश के विभिन्न प्रदेशों में अस्पृश्यता-निवारण की बात सुनाई। सनातनी 
विचार के हिन्दुओं ने उनका बहुत विरोध किया। कुछ विद्वानों ने शास्त्रों द्वारा उनका 
समर्थन भी किया | कहीं-कहीं दोनों पक्ष के शास्त्रार्थ भी हुए। एक प्रकार से हिन्दु-समाज 
का मन्थन होने लगा । इसी कारण रुष्ट होकर पूना में कुछ लोगों ने महात्माजी पर सभा 
में जाते समय विस्फोटक बम भी फेंका; पर सौभाग्य से वह बच गये। उनके दौरे में 
एक सज्जन ने बहुत जगहों में वाधा डाली । वह जहाँ जाते वहीं पहुँच वह 'सत्याग्रह' करते, 
अर्थात्‌ उनको सभा में जाने से रोकने का प्रयत्त करते । उस रुकावट को दूर करने के लिए 
प्रबन्धकर्ता लोग अनेक उपाय रचते, पर वह सज्जन पीछा नहीं छोड़ते । 
पूना के अलावा और कई जगहों में भी महात्माजी पर हमले किये गये । कहीं- 
कहीं हल्की चोट भी आई। पर वह अपने संकल्प में अटल रहे; दौरा करते ही गये । 
अन्त में उन्होंने उड़ीसा पहुँचकर यह निश्चय किया कि अब पैदल ही दौरा करना चाहिए । 
बस कई दिनों तक उस सूबे में पैदल ही दोरा करते रहे । उस सूबे के एक बड़ हिस्से में 
इस प्रकार से पाँव-पाँव फिरे। जैसा ऊपर कहा गया हें, इस भगीरथ प्रयत्न से अस्पृ- 
इयता के दुर्ग की दीवारें टुटने लूगीं। यद्यपि आज भी यह कहना सत्य नहीं होगा कि अस्पृ- 
इयता उठ गई तथापि इतना कहना सच हैँ कि जैसे एक पौवा जड़ से हिला दिया 
जाय--उखाड़ कर फेंका न जाय, तो भी वह सूखने लगता है, उसका एक-एक पत्ता सूखता 
जाता हैँ, उसकी टहतियाँ सूखती जाती हैं, अन्त में वह मर जाता है; वैसे ही अस्पृश्यता 
की जड़ हिल गई है, उसके पत्त और टहनियाँ सूखती जा रही हैं, अब उसकी जड़ों में यह 
शक्ति महीं हैँ कि पृथ्वी, आकाश और जल से अपने को कायम रखने के लिए पौष्टिक 
पदार्थ ले सकें। और, जूब पौधा इस पौष्टिक पदार्थ से वंचित हो जाता है तो उसे सूखना 
ही पड़ता है । उसी तरह, इस कुप्रथा को अब मर जाना ही हैं; क्योंकि यह बुरी प्रथा 
एक पौधा मात्र ही नहीं है, बल्कि हजारों वर्ष से पाला-पोसा हुआ एक बहुत बड़ा 
वृक्ष है जिसने बहुत दूर तक की गहराई में अपनी जड़ों को फैला रखा है। इसलिए, 


बापू के कदमों में १८९ 


हिल जाने के बाद भी, इसके एकबारगी सूख जाने में अभी समय लग रहा हैं । इसकी वर्ते 
मान अवस्था उस बड़ वक्ष की है जो बड़े तूफान में उखडकर गिर जाता है, पर गिर 
जाने के बाद भी उसका कुछ-त-क्रुछ सम्पर्क पृथ्वी के साथ रह जाने के कारण हरा रहत 
है, फिर भी उसमें वास्तविक जान नहीं रह जाती है। उसी तरह, यह वृक्ष गिर गय 
है, पर अब भी यह नहीं कहा जा सकता कि यह निर्जीव हो गया हे । 

महात्माजी इस प्रश्न को एक धा्िक प्रश्न के रूप में देखते थे। पर साथ ही अस्पृह 
जातियों की आथिक अवस्था को भी वह भूले नहीं थे। वह चाहते थे कि उनकी आर्थिक 
स्थिति भी सुधरे। उनमें और कुछ हरिजनों में इस विषय पर मतभेद था। कुछ हरिजनों क! 
विशेषकर ऐसे लोगों का जो आधुनिक शिक्षा पाये हुए है और जो केवछ आथिक तराउ 
पर ही सब कुछ तौलना जानते हैं, यह विचार था कि उनकी राजनीतिक और आश्थिव 
अवस्था यदि सुधार दी जाय, तो समाज में उनका जो उचित स्थान है वह उनको खुद 
ब-खुद मिल जायगा । इसलिए वे लोग मंदिरों और देवस्थानों को खुलवाने के प्रयत्नों क 
उतना महत्त्व नहीं देते थे जितना महात्माजी । उनलोगों का विचार था कि मंदिर 
के बदले हरिजनों के लिए स्कूल खुलवाना, अधिक नौकरियाँ दिलवाना, जमीन दिलवान 
और दूसरे प्रकार से उनकी आशथिक स्थिति सुधारना ज्यादा जरूरी है । किन 
महात्माजी भी इन विषयों को अपनी आँखों से ओझल नहीं रखते थे। अस्पृश्यों को समा: 
में दूसरे हिन्दुओं की बराबरी का स्थान दिलाना तथा धामिक विषयो में उन्हें उन्नः 
करना भी वह उतना ही आवश्यक समभते थे। इसका कारण यह था कि महात्मार्ज 
के विचार में मानवता के नाते किसी भी मनुष्य को अछत मानना अथवा उसे देवदर्शः 
का अधिकार न देना, अस्पृश्यों के प्रति और जो अस्पृश्यता मानते हैं उनके लिए भी, पा' 
है । इसलिए जबतक समाज इस पाप से मुक्त नहीं किया जायगा तबतक समाज कं 
स्थिति भी सुधर नहीं सकती । हरिजन इस समाज के अंग है । हरिजन को जितन 
सुधारना चाहिए, नहीं सुधारा जा सकता। महात्माजी अपने काम में लगे रहे। जैः 
उन्होंने सनातनियों के विरोध की परवा नही की वैसे ही हरिजनों के विराध से भी वः 
अपने विचारों से विचलित नहीं हुए। अब तो सारा देश यहाँ तक एकमत पर पहुँच गय 
है कि इस समय के बने विधान ने अस्प्रैयता को एक अपराध या जुर्म करार दिया है औ 
राज्य का यह धर्म बताया है कि वह उसको निमू्‌ ल कर दे । 

इसके अलावा, पिछड़े हुए लोगों की उन्नति के लिए, उस विशेष मंत्री पर यह 
भार दिया जायगा जो इस विध्य पर ध्यान दिया करेगा और उसका यह कतंव्य होग 
कि वह उन नियमों तया विधियों का पालन करावे, जो अस्पृश्यता दूर करने के लि। 
बनाई जायेगी । वह सभी पिछड़ी हुई जातियों की शिक्षा और हरएक दृष्टि से उनक॑ 
उन्नति के लिए सदा प्रयत्नशील रहेगा । दस साल के बाद एक कमीशन होगा, जो उनक॑ 
और दूसरी पिछड़ी हुई जातियों की स्थिति की जाँच करके राष्ट्रपति के सामने सभी बात॑ 
की रिपोर्ट पेश करेगा। वह रिपोर्ट धारासभा में विचारार्थ रखी जायगी। फिर उः 
सभी लोगों के लिए, जिनके लिए अलरूग चुनाकक्षेत्र और धारासभाओं में निश्चित स्थाः 


१८२ बापू के कदर्मों में 


सुरक्षित रखे गये हैं, नये विधान में वे सब हटा दिये जायेँंगे। अस्पृश्यव्गं और आदिम 
जातियों के लिए अभी दस वर्षों तक स्थान सुरक्षित रखे जायेंगे। इस तरह, नये विधान 
में, और लोगों की बराबरी में उनको ला देने के लिए, जहाँ तक विधान और नियम से हो 
सकता हैँ, प्रयत्त किया गया है। जो भी गवर्नमेंट हो, चाहे जिस-किसी भी दल की 
हो, उसको वैधानिक नियमों के अनुसार ही काम करना होगा। इसमें संदेह नही कि जो 
कुछ अस्पृश्यता रह गई है उसके दूर करने में और पिछड़ी हुई जातियों को दूसरों की 
बराबरी में पहुँचा देने मे ये नियम बड़े काम के होंगे। पर नये विधान और भविष्य के 
लिए ही यह कायंक्रम नहीं बना है। जो कुछ पिछले कई वर्षो से हो रहा है और जिनके 
अनुसार कांग्रेसी सरकारें काम करती आ रही है उन्हीं बातों को नये विधान में एक पूर्ण 
रूप देने का प्रयत्न क्रिया गया है । जब से महात्माजी ने जोर लगाया तभी से सभी 
कांग्रेसी, जिनका कहीं भी इससे कुछ सम्पक हुआ है, इसे दूर करने के प्रयत्न में लगे है । 
फलस्वरूप कई सूबों म,. विशेषकर दक्षिण में--जहाँ यह प्रश्न बहुत ही जटिल और उग्र 
रूप धारण किये हुए था--कानून द्वारा मंदिरों और देवस्थानों में हरिजनों का प्रवेश करा 
दिया गया । इसके लिए कानून भी बन गये। सभी जगहों में उनके लिए विशेष 
छात्रवृत्ति देकर, छात्रालय खोलकर, और दूसरे प्रकार से भी, शिक्षा मे प्रोत्साहन दिया जा 
रहा हैं । उनको नौकरियाँ भी दी जा रही हँ--यद्यपि अभी शिक्ष। के अभाव के कारण 
सभी स्थानों के लिए उनमे से योग्य उम्मीदवार नहीं मिलते और जितनी जगहे उन्हें 
मिलनी चाहिए थी उतनी अभो नहीं मिली है। १९३७ में ही, जब काग्रेस पहले-पहल 
कई सूबों मे मंत्रिमंडल बना सकी, हरिजन-मंत्री मुकरेर हुए। वे इस समय भी प्रायः 
सभी सूबों में हैं। केन्द्र मे तो दो ऐसे मंत्री है। इस प्रकार बहुत तेजी के साथ वाय- 
मंडल बन रहा है । जो हजारों वर्षों तक रूढ़ि बनी रही हैँ वह अब आहिस्ता-आहिस्ता 
टूटती जा रही है । इसमे सदेह नहीं कि यह कुप्रथा शीघ्र ही नेस्तनाबूद हो जायगी । 


बन नमलन, >+ं+% ३-० ०५०----०९०००. >लकअकनन»ममकक, 
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जब १९३० में महात्माजी साबरमती-आश्रम से, नमक-कानून तोड़ने के निमित्त 
सत्याग्रह आरम्भ करने के लिए, डाडी-यात्रा पर निकले थे, तब उन्होने कहा था कि वह 
आश्रम में स्वराज्य लेकर ही लौटेगे। दृढ़ निश्चय के साथ उन्होंने यह कहा था। इसका 
एक प्रमाण हमको तब मिला जब इसका प्रयोग हरिजनों के लिए अरूग चुनाव-क्षेत्र-सम्बन्धी 
प्रधान मंत्री मेकडोनल के साम्प्रदायिक निर्णय के बदलवाने में उन्होंने किया। उस 
समय किसी ने उनकी इस बात पर विशेष ध्यान नहीं दिया था, और न किसी ने यह 
सोचा था कि उस्त यात्रा में अगर वह स्वराज्य नहीं प्राप्त कर सके, तो उसका फल यह 
होगा कि वह उस आश्रम को--जिसे उन्होंने कितने परिश्रम और आशाओं के साथ बनाया 
था और जहाँ उन्होंने अपने आदर्शो के अनुरूप सेवक तेयार करने का प्रयत्त किया था-- 
एफ्व्रारगी हमेशा के लिए छोड़ ही देगे। पर महात्माजी जब इस तरह की बातें कहते 
थे तो वह बिना सोचे-विचारे नही कहते थे। एक बार कोई बात कह देने पर उसे वह ' 
भूलते नहीं थे--उसको पुरा करके हो छोड़ते थे। इसलिए, जब वह १९३१ के आरम्भ 
में जेल से निकले तो बराबर इवर-उबर सफर करते रहे। फिर गोलमेज-कान्फ्र नस से 
लौटने के बाद जेल में बन्द रखें गये । जेल से निकलकर वह हरिजन-सेवा और भूकम्प- 
पीड़ित बिहार की सहायता के लिए सफर करते रहे । बिहार में कुछ दिनों तक ठहरे 
भी, साबरमती नहीं गये। साबरमती-आश्रम की एक शाखा वर्धा में कई वर्षो से, 
श्रीविनोवा जी की देख-रेख में, चल रही थी। महात्माजी भी हर साल वहाँ वर्ष में कुछ 
दिनों के लिए जाकर ठहरा करते थे। हरिजन-यात्रा समाप्त होने के बाद उन्होंने वर्धा 
मे जाकर रहने का निश्चय किया। कुछ दिनों तक वर्धा में सेठ जमनालाल बजाज के 
दिये हुए बगीचे में रहे। वहीं पर ग्राम-उद्योग-सघ की स्थापना की और चर्खा-संघ के काम 
का तरीका बहुत करके बदल दिया। १९३४ से १९४२ तक वर्धा में या वहाँ से चार 
मील की दूरी पर सेगाँव में रहकर उन्होंने रचनात्मक कार्य का फैलाव बहुत बढाया। 
सेगाव एक छोटा-सा गाँव है, जिसके हिस्सेदार मालिक सेठ जमनालालजी ही थे। 
सेगाँव का ही नाम सेवाग्राम पड़ गया, जो आज संसार में विख्यात हैं । यह आठ वर्ष का 
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समय विशेषकर रचनात्मक काम में ही लगाया गया। उस कायंक्रम में एक-एक विषय 
को लेकर उन्होंने देश का मार्ग-निर्देश किया । 

हरिजन-सेवक-संघ का जिक्र ऊपर आ चुका है । उसके मंत्री श्री ठककर बापा और 
प्रधान सेठ घनश्याम दास बिरला थे। उसका मुख्य दफ्तर दिल्ली में कायम हुआ। आज 
भी वही है । पर सारे काम की प्र रणा महात्माजी से उसे मिलती रही। महात्माजी ने 
अपना एक नियम बना लिया था कि वह जहाँ-कहीं जाते और रहते, हरिजनों के लिए पंसे 
जमा करते । इसके लिए उन्होंने कई तरीके निकाल लिये । जब कभी वह सफर में जाते 
तो उनके दर्शनों के लिए जो भीड़ आती उससे हाथ बढ़ाकर पैसे माँगते । रेल के स्टेशनों पर 
जहाँ-कहीं गाड़ी ठहरती, लोगों की भीड़ लग ही जाती; बस महात्माजी का हाथ डब्बे के 
बाहर निकल आता, लोग पंसे देने लगते। संध्या के समय बराबर सार्वजनिक प्रार्थना 
किया करते। उसमें भी बड़ी भीड़ हुआ करती । तो उस अवसर पर भी वह पैसे जमा 
करते। कुछ दिनों से हस्ताक्षर लेने की चाल चल गई। बहुत लोग बड़े छोगों से 
हस्ताक्षर लेना चाहते। महात्माजी ने एक नियम बना छिया कि वह पाँच 
रुपये लिये बगैर किसी को हस्ताक्षर नही देंगे । इससे अब हस्ताक्ष र की माँग तो कम 
हो गई, पर उससे कुछ पैसे तो आ ही जाते । उनको यह भी नहीं कहना पड़ता कि वह 
कुछ ही लोगों को हस्ताक्षर देंगे, सबको नहीं। जो कोई फीस दाखिल कर देता उसको 
हस्ताक्षर मिल जाता । जो नही करता, वह चाहे कितना ही बड़ा आदमी क्यों न 
हो, हस्ताक्षर उसको नही मिलता। धनी लोग पॉच रुपये के बदले बहुत अधिक देकर 
हस्ताक्षर लेते। इन तरीकों से वह वर्ष-भर में एक बड़ी अच्छी रकम जमा कर लेते, जो 
हरिजन-सेवक-संघ को दे दिया करते । 'हरिजन' नामक साप्ताहिक पत्र अड्भरेजी में और 
थोड़ा-बहुत नाम बदलकर हिन्दी, गुजराती, मराठो, बंगला तथा उद्‌ में भी बराबर निकलता 
रहा। जैसा उनका तरीका था, वह 'हरिजन' में स्वयं बहुत लिखा करते थे । जो कुछ 
दूसरे लिखते थे वह भी, बिना अच्छी तरह शोधे, नहीं छापा जाता था । 

खादी के काम में एक नया दृष्टिकोण वह वर्धा में बैठकर छाये। जब उन्होने 
खोज करके चरखा निकलवाया और उसको शुरू में साबरमती-आश्रम में चलवाना शुरू 
किया, तो देश की स्थिति यह थी कि बहुत जगहों मे चरखे चलते थे, जिनके द्वारा तैयार 
हुए सूतों से बहुत प्रकार के कपड़े बना करते थे। बहुत जगहों में तो मोटे ही सूत निकला 
करते थे जिनसे मोटे कपड़े ही तेयार हुआ करते थे। पंजाब के बहुत घरों मे चरखें चला 
करते थे, पर सूत बहुत करके खेस-जेसी चीजों के बनाने में ही खर्चे होता था। राजपुताना 
में भी मोटा कपड़ा ही ज्यादा करके बनता था। पर कहीं-कही महीन सूत भी बनता था, 
जैसे आंधू में । वहाँ का महीन सूत का कपड़ा बहुत ही प्रसिद्ध था। इसी तरह, बिहार 
में एक विशेष प्रकार की रूई हुआ करती थी, जिसका रंग बहुत ही सुन्दर होता था। 
उससे बहुत महीन सूत कातकर बहुत ही मुलायम और खुशरंग कपड़ा बना करता था, 
जिसे 'कोकटी' कहते है । नैपाल-राज्य में कोकटी का बड़ा आदर था। विशेष करके 
पाल-राज्य से मिले हुए दरभंगा-जिले में कोकटी बहुत बना करती थी । नैपाल के 
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प्रोत्साहन से ही यह कपड़ा चलता रहा। पर यह सब होते हुए भी यह कहना अत्युक्ति 
नही कि चरखा प्रायः लुप्त हो चुका था, दिन-दिन लुप्त होता जा रहा था। करों की 
हालत इतनी गिरी नही थी--यद्यपि करधे भी कम होते जा रहे थे । बिहार में, गवरनंमेंट 
ने, १९२१ की मनुष्य-गणना के साथ, करधे का भी हिसाब लगवाया था। पता चला था 
कि बिहास-झसूबे में प्रायः पाँच करोड़ का कपडा करघों पर बनता है ! पर अधिक करके 
सूत मिल का ही हुआ करता था। उसी तरह, और सूबों में भी, करघों पर बहुत कपड़ा 
बना करता था। अनुमान है कि उस समय जितना कपड़ा देश में तैयार होता था उसका 
एक-चौथाई से एक-तिहाई तक हाथ के करघों पर ही तैयार हुआ करता था । महात्माजी 
ने देखा कि चरखें को अगर प्रोत्साहन नही दिया जाता हैं तो एक समय आयेगा जब करघे 
भी बन्द हो जायेंगे; क्‍योंकि कारखानों को सूत बनाकर साथ ही कपड़ बुन लेने में 
अधिक लाभ था; केवल सूत की कताई में उतना फायदा नही था। इसलिए वे अवश्य 
केवल सूत की कताई कम कर देंगे और कताई-बुनाई दोनों करने लगेंगे । इसका फल यह 
होगा कि हाथ के करघों के लिए मिलों से सूत मिलना कम होता जायगा और .अन्त में बन्द 
हो जायगा । इसलिए उन्होंने सोच लिया कि करघधों को भो अगर जीवित रखना है तो 
फिर से चरखा चलाना जरूरी है। उस वक्‍त तक जहाँ-तहाँ' जो स्वदेशी को प्रोत्साहन देने- 
वाले लोग थे वे करघे पर ही अधिक जोर दिया करते थे । 

जब से चरखे का काम शुरू किया गया, काम करनेवालों का प्रयत्न यह रहा कि 
जितना अच्छा और महीन कपडा बनाया जा सके, बनाया जाय । तय किया गया कि जहाँ 
जो उत्पत्ति-केन्द्र खोले जायें, इस बात का प्रयत्न किया जाय कि कम खच् में बढ़िया-से- 
बढ़िया कपड़े तैयार किये जायें। पर दिक्कत यह थी कि वहाँ चरखे तो चलते, पर रूई का 
अभाव था। इसलिए वैसी रूई यहाँ और भी दूर से छाई जाकर सूत कातनेवाली कत्तिनों 
को दी जाती । कही-कही वह रूई वहाँ खरीद लो जाती और यसूत का दाम देकर बेची 
जाती थी । कही-कही सूत और रूई का बदला होता, जिसमें सूत के डेढ़-गुने पौने-दो- 
गुने के हिसाब से सूत की बारीकी पर रूई दी जाती। जो अधिक रूई मिलती वह 
उनको मजदूरी में दी जाती । म॑ खुद कई उत्पत्ति-केन्द्र जाकर देखा करता और स्वयं रूई- 
सूत तौला करता । गरीब कत्तिनों को भीड़ लगी रहती। वे दूर-दूर से आकर सूत बेच 
जाया करती । उससे जो चन्द पैसे मिल जाते वही उनका सहारा रहता। यदि खादी- 
भंडार उनका सूत नही खरीदते तो कई दूसरे भी खरीदनेवाले होते । कहीं-कहीं अधिक करघे 
चला करते, बुनकर लोग मिल और चरखे के सूत मिलाकर बुना करते। ऐसी जगह कुछ 
सूत बिक जाया करते। यहाँ भी जब चरखा-संघ ने काम शुरू किया तो कत्तिनों का 
काम बहुत बढ़ गया, यूत अधिक बनने और बिकने लगा । अभी यह विचार नही था कि 
सूत कातने के लिए जो मजदूरी दी जाती है उससे कत्तिनों को अभी क्‍या बचता है और 
उनका पूरा पारिश्रमिक होता है कि नहीं। यह सभी समझते थे। हम उनको यह भी 
नदें तो बिचारी की यह आमदनी भी बन्द हो जाय। हम जो यह देते है तो उनके 
प्रति यह हमारी बड़ी मेहरबानी हँ। यह भी सोचना पड़ता था कि हम जो खादी 
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तेयार करते है वह सब निकल जाय। इतनी कम मजदूरी देने पर जो खादी बनती थी 
उसकी कीमत मिल के कपड़े से बहुत ज्यादा होती और खादी बेचने का एक बहुत बड़ा 
सवाल हमारे सामने रहता । एक तरफ तो हम खादी को सुन्दर और श्रज्ञारिक बनाकर 
लोगों को लभाते थे; दूसरी तरफ हमारी कोशिश यह रहती थी कि हम उसको मिल के 
कपड़े की कीमत में ला दें। काम तो कठिन था, पर इसमें सफलता बहुत हृद तक मिली; 
क्योंकि कत्तिनों की जैसी उन्नति होती गई, हम बढिया खादी तैयार करते और कीमत 
भी घटाते गये । मोटी खादी की कीमत तो प्रायः मिल के कपड़ की कीमत में आ गई 
थी, पर महीन खादी की कीमत में अभी बहुत फर्क था। 

में देखता था कि ऐसे उद्योग से बहुत गरीबों को कुछ-न-कुछ रोजी मिलने लगी 
हँ--यद्यपि वह थोड़ी ही थी। इसलिए खादी का प्रचार और प्रसार बढ़ाना हम अत्यन्त 
आवश्यक समझते थे। उस समय ऐसा मालम देता था कि हम अगर बिक्री बढ़ाने का 
प्रबन्ध कर सकें तो हम जितनी .चाहें उतनी खादी उत्पन्न कर सकते है । पर हाँ, बारीक 
और महीन खादी की उत्पत्ति सीमित होगी; क्योकि महीन सूत कातनेवाली कत्तिने कम 
थी और उनकी प्रगति भी ज्यादा नही थी। फिर हमे तो लोगों को यह बताना था कि 
यद्यपि गज-पीछे खादी में अधिक पैसे रूगाने पड़ते थे, तो भी कई दृष्टियों से खादी सस्ती 
थी। हमारा दावा था कि खादी अधिक टिकाऊ होती है और यह दावा शास्त्रीय रीति 
से साबित किया जा सकता है। एक बात यह थी कि जहाँ सिर्फ रूई पैदा होती थी 
वहीं पर यदि उसका कपड़ा बन जाता है, तो खेत से रूई निकालने के थोड़े ही दिनों के अन्दर 
कपड़ा तेयार हो सकता है। पर जो कपड़ा मिल में तंयार होता है उसकी रूई कम-से- 
कम मसाल-डेढ-साल पहले खेत से निकाली गई होती हैँ। समय का असर टिकाऊपन पर 
पड़ता ही है । यह समय एक और प्रकार से खादी में और भी कम लगता था; क्योकि 
तैयार होने पर कपड़ा जहाँ बनता था वहीं आसपास में जल्द-से-जल्द बिक जाता था, 
और मिल का कपड़ा तैयार होने के बाद भी कारखाने के अन्दर से दूकानों में जाकर पड़ा 
रह जाता। दूसरा कारण भी अधिक टिकाऊपन के लिए था। जहाँ रूई पैदा होती 
थी वहाँ खेत से निकाली जाकर घर में ओटनी पर ओटी और धुनकी से धनी जाती 
जिससे उसका सूत तेयार हो सकता था। इस तरह उसकी उठाई और धुनाई में तथा 
उसके रेशों में उतना जोर और उतनी खीचतान नही पड़ती जितनी मिल में पड़ती हैँ । इसमें 
शक नहीं कि मिल की उटाई में भी रूई काफी खीचतान में पड़ जाती हैं । फिर ओटे जाने 
के बाद वह गाँठो में इतना कसकर बाँधी जाती कि एक ईट की तरह हो जाती है, फिर 
उसे धुनने के वक्‍त बिलगाना पड़ता है । उस क्रिप्रा से उसके रेशे बहुत कमजोर हो जाते है । 
खादी में स्थानीय रूई इन क्रियाओं से पहले बच जाती है, इसलिए उसके रेशे की ताकत बनी 
रहती है । फिर धुनाई का तरीका भी मिल का ऐसा होता है कि जिसमें रेशें पर बहुत काफी 
जोर पड़ता है । रेशे कई बार खींच-तानकर दुरुस्त किये जाते है । मिल की बनी प्यूनी सूत 
कातने में तो बहुत अच्छी है, क्योंकि उसके सब रेशे सीधे कर दिये जाते है, पर इसमें 
शक नहीं कि ऐसा करने में उनकी दुर्गति हो जाती हैं । यही कारण है कि जिस रूई से 
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मिल में बीस नम्बर का सूत बनता है उसी रूई से चरखे पर आसानी से चालीस-पचास नम्बर 
तक का सूत बन सकता है। सूत की कताई में भी मिल में रेशों को ज्यादा खींचतान 
बर्दाश्त करना पड़ता है। इन सब कारणों से मिल का सूत, ताकत में, हाथ के सूत का 
मुकाबला नही कर सकता है । पर इसकी शर्त यह है कि जितने प्रकार की क्रियाएँ होती 
है वे ठीक तरह से की जाये । जैसे---ठीक तरह से उठाई-कताई नही होगी तो सूत अच्छा 
नहीं हो सकता । अगर ठीक तरह से सूत नहीं काता गया, उसमें जितने परिमाण में बल 
देना चाहिए उतने में नहीं दिया गया, तो सूत कमजोर होगा । 

मिल के और हाथ के काम में एक बहुत बड़ा फरक॑ यह पड़ता है कि मिल के एक 
प्रकार की धुनाई और कताई करने पर अगर कुजी लगती गई तो ठीक वैसी ही बुनाई और 
कताई होगी, उसमें बहुत फर्क नही पड़े गा । अगर पुर्जे में कही कोई ऐब हो तो वह पुर्जा 
हुमेशा अपना ऐब सूत में दिखाता जायगा। सूत के कातने में अगर पुर्जे में कोई ऐब हैं तो 
हर दो गज सूत पर उस पूर्जे का ऐब सूत में देखने में आयेगा या सूत ऐसे स्थान पर पहुँचेगा 
तो पुर्जे का असर उस पर पड गा ही । इसलिए कल के काम में एक प्रकार की समानता 
होती है, चाहे वह गुना में हो या सूत में। हाथ के कामों में यह बात नहीं होती है; 
क्योकि एक तो मनृष्य कल की तरह काम नहीं कर सकंता और दूसरे उसकी शक्ति, 
मनोवूरत्ति तथा अनेक दूसरी बातों का असर उसके काम पर पड़ता ही रहता है, इसलिए 
हाथ के काम में, करनेवाले का व्यक्तित्व, विशेष रूप से, व्यक्त होता रहता हे । जबतक 
कातनेवाला पूरा दक्ष नहीं हो जाता, सूृत समान नही होता और न उसमें समान शक्ति 
होती हैं। पर कल के सूत में एक विश्विष्ट स्थान पर जो विशेष कमजोरी आयेगी, 
वह सहसा देखने में नहीं आती है; क्योंकि इसकी कमजोरी अगर होती है तो नियमित 
रूप से ठीक उतनी दूर पर नही होती जितनी मिल में । 

अगर खादी का ठीक प्रबन्ध किया जाय, जैसा होना चाहिए, तो इसमें संदेह नहीं 
कि वह बाद में मिल के मुकाबले कम खच्च में तेयार कराई जा सकती है। खादी का 
असली रूप में सिद्धांत यह है कि जहाँ किसान अपने खेत में कपास पैदा करे वहीं पर वह 
उसके घर में ओटी और धुनी जाय तथा उसका सूत घर में ही तैयार कर लिया जाय और 
वह सूत भी गाँव में ही बुन॒ लिया जाय। इस तरह तैयार की हुई खादी घर के लोग 
इस्तेमाल करें। इससे एक तो जल्द-से-जल्द रूई का कपड़ा तैयार हो सकता है, 
इसलिए समय बीतने की वजह से जो कमजोरी जानी जाती है वह बहुत हद तक बचाई 
जा सकती हे--दूसरे, कारखाने की यह हालत हूँ कि कपास एक गाँव में पैदा की जाती 
है, फिर लादकर कुछ दूर के किसी शहर में ढोकर धुनवाई के कारखाने में पहुँचाई जाती 
हैं, वहाँ ओटकर वह गाँठों में कसकर बाँधी जाती है, वे गाँठें भी जहाँ-कहीं घिरनी- 
कल है वहाँ पहुँचाई जाती है । हिन्दुस्तान में ही कितने सौ मीलों की दूरी से रूई लाकर 
घिरनी-कल में यूत बनाते हैं । बहुत करके तो विदेशों से भी रूई लानी पड़ती है । दूसरे 
देशों में, ज॑से इंगलेड में, तो सारी रूई दूसरे देश से ही मंगानी पड़ती हे, क्योंकि वहाँ रूई 
नहीं होती हैं । पर उससे जो कपड़ा तैयार होता है वह दुनिया के सब देशों में, जहाँ 
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उसकी खपत होतो है और जिस कारखाने से उसका सम्पर्क होता है, पहुँचाया जाता हें। 
उस देश के गाँव-गाँव तक में वह बेचा जाता है। इस तरह, खेत से उटाई के कारखाने 
तक और उठाई के कारखाने से घिरनी-कल तक तथा घिरनी-कल से खरीदार तक कपास, 
रूई और कपड़ा ढोने में जो इतना खर्च पड़ता है वह खादी में एकबारगी बच जाता है। 
वह कुछ छोटी रकम नही होती । कपड़े की कीमत का एक बड़ा अंश ढलाई का खर्च 
होता है । इसके अलावा भी हर मौके पर बीच के व्यापारी अपना मुनाफा रखते हें, 
जो कपड़े की कीमत में ही जोड़ा जाता है । ऊपर बताया गया हैं कि मिल के कपड़े 
के मुकाबले खादी अधिक मजबूत बनाई जा सकती हू । ये सब बातें अगर ध्यान में रखी 
जाये और गाँव के लोग गाँव की रूई को गाँव में ही धुन-कात-बुनकर कपड़ा तैयार कर 
लें, तो इसमें कोई शक नहीं कि खादी अगर किफायत नहीं तो मिल के मुकाबले कम 
कीमत में ही गाँववालों को मिल सकती है । पर हम आलसी हो गये है। इसलिए 
बनी-बनाई चीज पंसे देकर लेना अधिक पसन्द करते हैे। इसीलिए खादी महेंगी 
मालम होती है । 

महात्मा गांधी इन बातों पर जेल में बहुत विचार करते रहे । साथ ही, उनके 
सामने उस समय यह भी सवार था कि कत्तिनों को जो मजदूरी मिलती हैं वह क्‍या 
इतनी कम होती हैँ कि उससे उनका गुजारा नहीं चल सकता ? और, यद्यपि “जहाँ * कुछ 
न हो वहाँ थोड़ा भी तो हो' की नीति के अनुसार उनको जो कुछ भी मिल जाता है वह 
उनको देना एक प्रकार की मेहरबानी है, तथापि खादी पहननेवाले को यह उचित नही हैं 
कि वह ऐसा कुछ करे जिससे सूत कातनेवाली कत्तिनों से अपना काम निकाले । इसलिए, 
उन्होंने वर्धा में खादी के सम्बन्ध में नई नीति निकाली । वह यह थी कि ककत्तिनों को 
इतनी मजदूरी मिलनी ही चाहिए कि वे उससे अपना गुजर कर सके । 

जैसा ऊपर कहा जा चुका है, कत्तिनों की मजदूरी बढ़ा देने से खादी की कीमत बहुत 
बह जाती थी। कम मजदूरी देकर भी खादी की बिक्री में जितनी दिक्कत थी वह 
अधिक दाम बढाने से और बढ़ जाती थी। हमम से बहुतेरों का विचार था कि इस 
प्रकार जो खादी कम हो चली हँ वह और कम होती जायगी तथा खादी की बिक्री भी 
घट जायगी । गांधीजी उतनी दूर तक समझौता करने के लिए तेयार थे कि हम अगर 
उतनी मजदूरी नही दे सकते थे तो जो उस समय मजदूरी देते थे उससे कई-गुना मजदूरी 
बढ़ा देनी चाहिए। मजदूरी की दर इस तरह लगाई जाय कि जिससे आध घटे काम 
करके कोई भी कत्तिन अगर औसत दर्ज का सूत कात सकती है और उसकी औसत प्रगति 
तीन सौ गज घंटे में है तो उससे वह तीन आने मजदूरी पा सकेगी । बहुत छान-ब्रीन के 
बाद, और कुछ दिनों तक श्रीबिनोवा भावे के प्रयोग के बाद, यह निश्चय किया गया 
कि जिसमें और कार्यंकर्त्ताओं को सृत खरीदने में आसानी हो और वे कत्तिनों का पता लगा 
सके कि उन्हें ठीक मजदूरी दी जा रही है या नहीं, इसकी एक तालिका तैयार की जाय 
कि यह अमूक नम्बर का सूत है जिसके लिए लच्छौं-पीछे अमुक मजदूरी दी जायगी । जैसा 
सोचा गया था--इससे खादी की कीमत बहुत बढ़ गई। साथ ही, यह भी मानना पड़े गा कि 
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खादी की बिक्री कम नहीं हुई; क्योंकि बहुत करके जहाँ उत्पत्ति की जाती थी वहाँ खादी 
अधिक बिकने लगी और एक नया वर्ग खादी पहननेवालों का उत्पन्न हो गया । अभीतक जो 
कत्तिन सूत कातती थी अथवा जो बुनकर उसे बुनते थे वे अपने हाथ के कते हुए सूत से अपने 
हाथ का बुना कपड़ा खुद भी बहुत कम पहना करते थे। खादी बुननेवाले खुद खादी नहीं 
पहनते थे, दूसरे लोग ही उसका उपयोग करते थे। अब यह निश्चय किया गया कि सूत 
कातनेवाले और बुननेवाले भी खादी पहना करें। अधिक मजदूरी की एक झरते यह भी 
थी कि उसमें से एक अंश काट लिया जायगा जिसके बदले में उसे पहनने के लिए खादी दी 
जायगी जिसको उसे स्वयं पहनना ही पड गा । इस तरह, मजदूरी का एक अंश प्रति सप्ताह 
अथवा एक पखबारे में काट कर कत्तिनों के नाम पर जमा रखा जाता था और जब उनको 
जरूरत होती थी तो उनको कपडा दे दिया जाता था। इससे उनको एक दूसरा लाभ यह 
होता कि सब कत्तिनों के नाम पर अलग हिसाब रखा जाने लगा और उसके द्वारा प्रत्येक 
कत्तिन के साथ चरखा-संघ का प्रमाणित सम्बन्ध हो गया । मजदूरी लगाने के वक्‍त उसके 
हर लच्छी-सूत की जाँच भी होती और सूत की रूच्छी के हिसाब से मजदूरी मिलने के 
कारण उनको सूत सुधारने में काफी प्रोत्साहन मिऊझा। इसका नतीजा यह हुआ कि 
दूसरों को जो खादी मिलती वह पहले के मुकाबले “बेहतर होती । यद्यपि लोगों को 
दाम ज्यादा देना पड़ता तथापि उतना खलता नही। खादी की माँग काफी बढती गई। 
जो डर था कि बेकार की दिक्कत बढ़ जायगी वह बहुत हद तक निराधार साबित हुआ। 
माँग बढ़ने के और कारण हो सकते है--दूसरे लोगो में अधिक जागृति इत्यादि। पर 
इसमें सन्देह नहीं कि उस नीति से खादी की उन्नति हुई । 

इसका एक दूसरा नतीजा यह हुआ कि अप्रमाणित खादी बहुत बिकने लगी। 
चरखा-संघ स्वयं अपने केन्द्रों में खादी तैयार कराया करता और अपनी दूकानों में स्थान- 
स्थान पर बेचा करता था । इसके अलावा वह बहुतेरे व्यापारियों को, जो शुद्ध खादी 
बनवाते थे, प्रमाणपत्र भी दिया करता था। उनकी तैयार की हुई खादी भी वैसी ही शुद्ध 
समभी जाती थी जैसी चरखा-संघ की । इस तरह, अपनी खादी में और चरखा-संध में इस 
तरह की प्रमाणित खादी उत्पन्न करनेवालों में, सस्ती-से-सस्ती और अच्छी-से-अच्छी खादी 
तैयार करने की एक प्रकार से होड़सी लगी रहती थी। अभी जो चरखा-संघ ने मजदूरी 
बढ़ा दी थी उससे ऐसे खादी-उत्पादक भी, जो पुरानी मजदूरी पर ही सूत खरीदते थे, 
बहुत मुनाफा करने लगे। इसलिए प्रमाणित खादी वही समभी जाने रूगी जो नई नीति 
के अनुसार काफी मजदूरी देकर तैयार कराई जाती। बहुतेरे उत्पादकों ने नई रीति 
मान ली । चरखो-संघ ने, अधिक मजदूरी की शर्त मनवाकर और उसकी देख-भाल का प्रबन्ध 
करके, उनको प्रमाणपत्र दे दिया। पर बहुतेरे ऐसे भी निकले जिन्होंने प्रमाण-पत्र नही 
लिया । वे पुराने ढंग से मजदूरी की पुरानी दर पर ही काम कराते रहे । ऐसे लोगों को, 
बहुतेरे कांग्रेसी लोग भी---जिन्होंने नई नीति को पसन्द नहीं किया, प्रोत्साहन देते रहे । 
इससे बाजार में खुले-आम प्रमाणित और अप्रमाणित खादी बिकने लगी। अप्रमाणित 
खादी बेचनेवाले और तैयार करनेवाले काफी मुनाफा करने लगे; क्योंकि उनकी खादी कम 
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खच्च में तैयार होती और उसे वे काफी मूनाफा करने पर भी प्रमाणित खादी से सस्ते दाम 
में बेच सकते । जितना फर्क मगदूरी में था उसके अनुपात में खादी की बिक्री के दरम्यान 
कम फर्क था। वह मुनाफा पूरे रूप में अप्रमाणित खादी बेचनेवालों को मिल जाता। इस 
प्रकार, अप्रमाणित खादी बहुत बिकने लगी । चरखा-संघ सब सूत खरीद नहीं सकता था; 
क्योंकि उसके पास इसके लिए काफी साधन नही था। इसलिए कम मजदूरी देकर 
भी दूसरों को काफी सूत मिल जाता। इसकी रोक-थाम करने का प्रयत्न चरखा-संघ 
ने किया। काग्रेस-कार्यकारिणी ने भी कांग्रेस-जनों को आदेश दिया कि वे प्रमाणित 
खादी ही व्यवहार में लावे और अप्रमाणित खादी को खादी ही न समभे । बहुतेरों ने 
इस बात को नही माना ! अतः अप्रमाणित खादी खूब चलती ही रही । 

जैसा ऊपर कहा जा चुका है, नई नीति से खादी मे सुधार बहुत हुआ। चरखा- 
संघ सूत इत्यादि मे जितना सुधार करना चाहता था, कर सका। वह गाँव में खादी 
अधिक चलाने लगा । इसका दूसरा कारण यह भी हुआ कि महात्माजी ने यह भमिश्चय 
किया कि जहाँ तक हो सके, खादी जहाँ पंदा की जाय वही उसकी खपत होनी चाहिए। 
कुछ दिनों के बाद एक सूबे से दूसरे सूबे में खादी का आना-जाना वन्द कर दिया गया । 
विशेष प्रकार की खादी इधर-उधर बाहर भेजने की इजाजत मिलती, पर मामूलो तौर 
से खादी सूबे के बाहर नही भेजी जा सकती । ऊपर बताया जा चुका है कि कपडे को 
एक स्थान से दूसरे स्थान में ढोकर ले जाने में काफो खर्च पड़ता है। वह खर्च यथासाध्य 
खादी में बचाने का प्रयत्न किया गया । 

खादी की नीति में बड़ा परिवर्तन हो गया । उत्पत्ति और बिक्री पर जितना जोर 
दिया जाता था, आहिस्ता-आहिस्ता अब दिया जाने लगा। इससे खादी पहले के मृका- 
बले अधिक बिकती, पर अभी जो स्वावलम्बन पर अधिक ध्यान जाने छगा उस 
स्वावलूम्बन का अर्थ यह हैँ कि व्यक्ति और समाज दोनो अपने लिए खादी को अपने 
स्थान पर ही त॑यार तथा इस्तेमाल करें। यह नीति एकबारगी नई नहीं थी; क्योकि 
पहले भी कई जगहों में इसका प्रयोग किया गया था । इसमें कही-कही कुछ सफलता भी 
मिली थी । कुछ जगहों में स्वावलम्वन के खयाल से जनता के लिए वही काफो खादी 
तैयार कर दी जाती, जिससे वहाँ के लोगों को न बाहर से कपडा मंगाना पडता और न 
वहाँ की अपनी खादी बाहर भेजनी पडती । यह प्रयोग बहुत वड़ दायरे में नही किया 
गया था, पर सफल हो गया था--यद्यपि इसका नतीजा स्थायी नहीं निकला, फिर भी 
जबतक वसे स्थान पर कार्यकर्त्ता काम करते और लोगो का उत्साह बढाते रहे तबतक 
काम होता रहा। उनके हट जाने पर लोगों ने उतनी खादी बनाना भी छोड दिया, बस 
बाहर से फिर कपडा वहाँ आने लग गया ! महात्माजी ने सोचा कि जबतक लोगों में 
खादी के प्रति इतना उत्साह और प्रम नही पैदा होगा कि उसे वे कभी छोडने को तैयार 
न हों तबतक यह काम उतना व्यापक नहीं हो सकता जितना वह चाहते थे। इसके लिए 
खादी-सम्बन्धी ज्ञान और खादी बनाने के साधन--दोनों की जरूरत थी। चरखा-संघ ने 
अब इस पर अधिकाधिक ध्यान दिया । उसे इतनी प्रेरणा मिली कि वह जहाँ काम करे 
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हाँ लोगों को खादी का शास्त्रीय ज्ञान बतलावे और खादी-सम्बन्धी यन्‍्त्रों में सुधार भी 
करावे। साथ-ही-साथ ऐसे यन्त्रों से काम लिया जाता कि लोग अच्छी मजबूत खादी 
बनाना सीखे । 
अनुभव के बाद दो बाते,विशेष महत्व की निकली । एक यह कि रूई ओटने 
से उसमे कुछ कमजोरी हो जाती है, इसलिए बिनौले निकाल देने का एक ऐसा तरीका 
निकाला गया, जो पहले से कही-कही प्रचलित था, पर सब जगहों मे नही । इसके 
लिए यन्त्र की आवश्यकता नहीं होती, केवल छोटी-सी एक पटरी और लोहे या लकड़ी की 
एक छोटी-सी ऊँगली के समान मोटी सीक काफी थी। धुनाई से भी रेशों मे कमजोरी 
आती ही हैँ, इसलिए धुनाई के बदले हाथ से की गई तुनाई पर अधिक जोर दिया गया। 
इन प्रक्रियाओ से रेशे की शक्ति कम-से-कम बिखरती । इसका नतीजा कप्रडो पर अवद्यम्‌- 
भावी था कि कपड़ा अधिक मजबूत निकले। खादी की बुनाई का भी प्रइन जटिल था । 
सब कुछ होने के बाद भी हाथ के कते सूत मे उतनी मजबूती और समानता नहीं आती 
थी जितनी मिल के सूत मे । इसलिए बुनकर उतनी तेजी के साथ हाथ-कते सूत का कपडा 
नही बुन सकते थे जितनी तेजी से मिल के सूत का । इसका नतीजा यह होता था कि 
खादी बुनने के लिए वे अधिक मजदूरी लेते थे। खादी का दाम इस कारण से भी 
अधिक होता था। महात्माजी ने सोचा कि सूत मे सुघार होना चाहिए जिससे बुनकरों 
को सुविधा हो । तुनाई इत्यादि से कुछ सुधार तो हुआ, पर दो सूतों को एक साथ बटकर 
बुनाई के योग्य बनाने की रीति बहुत उपयोगी साबित हुईै। इसलिए इस पर भी जोर 
दिया जाने छूगा कि दो सूत एक साथ बटकर दिया जाया करे। पर यह विशेष प्रचलित 
नहीं हुआ; क्योकि एक तो इसमें एक अजीब प्रक्तिया काम में छाई जाती हैं और दूसरे 
फो गज कपड के लिए अधिक सूत भी लगाना पडता है । पर इसमे सन्देह नहीं कि 
कपड की मजबूती में काफी फर्क पड जाता है। इस प्रकार की प्रक्रिया में सुधार का 
प्रयत्न बराबर होता रहा हे, पर इधर अब ज्यादा जोर उत्पत्ति बढ़ाने पर नहीं रहा। 
इसलिए, लड्ाई के दिनों मे, और उसके बाद भी, जब देश मे कपड की बहुत कमी रही, 
और जब इसका पूरा मौका भी था कि खादी की उत्पत्ति और बिक्री बहुत बढ़ाई जा 
सकती थी, तब वह नहीं बढ़ी और इस समय की जो एक बहुत बड़ी कमी थी वह भी 
पूरी नही की जा सको । 
स्वावछम्बन का काम तो कठिन हैँ ही। इससे खादी की प्रगति देखने में 
ही नही आती । इसलिए बहुतों के मत में खादी की नीति समय के अनुकूल नही रही 
है । उसकी जितनी प्रगति हो सकती थी, लोगो को उससे जितना लाभ पहुँचाया जा 
सकता था, कपड़े की कमी जिस ह॒दू तक दूर की जा सकती थी, इनमें से एक 
काम भी पूरा नही हुआ । कुछ लोग यह मानते है कि इस प्रकार की चरखा-संघ की 
नीति से ही खादी को बहुत नुकसान पहुँचा। लडाई के जमाने में, और उसके 
बाद भी, देश की मिलें लडाई के सामान तैयार करने में लगी थीं। इसलिए, जन- 
साधारण के इस्तेमाल के लिए, मामूली कपडा नहीं बनता था या कम बनता था। विदेशी 
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कपडा आना बन्द हो गया । इससे देश मे कपड़े की बड़ी कमी हो गई। इस मौके 
पर जितनी खादी बन सकती उसे देश खरीद लेता । यही मौका था जब खादी की उत्पत्ति 
बहुत बढ़ाई जा सकती थी । कपड़ का दाम इतना बढ़ गया था कि मिल के कपड़ के 
मुकाबले चरखा-संघ की खादी सस्ती पड़ती थी । जो कभी खादी नहीं पहन सकता था 
वह भी किफायत के कारण खादी लेना चाहता था। पर उसको खादी नही मिल पाती थी । 
कही-कही चरखा-संघध को यह भी सोचना और करना पडा कि उसके जो पुराने ग्राहक थे--- 
अर्थात्‌ जो आदतन खादीधारी थे---उनके ही हाथों खादी बेची जाय । यह खेद की बात 
है कि इस मौके से खादी की उत्पत्ति बढ़ाने का लाभ नहीं उठाया गया और कपडे की 
कमी के कारण विदेशों से कपडा लाने की नीति गवर्नमेंट को माननी पड़ी ! 

स्वराज्य की सारी लडाई के जमाने में विदेशी-वस्त्र-वहिष्कार हमारे आन्दोलन 
का एक विशेष महत्त्वपूर्ण अंग रहा है । इस सम्बन्ध में अन्य नेताओं के साथ महात्माजी 
का सिद्धांत-सम्बंधी मतभेद भी रहा करता था। कुछ लोग केवल विदेशी बस्त्र का ही 
वहिष्कार नहीं चाहते थे, बल्कि उनकी नीति यह रहा करती थी कि सभी ब्रिटिश वस्तुओं का 
वहिष्कार करना चाहिए; क्‍योंकि हमारी लडाई ब्रिटिश के साथ थी, और चंकि ब्रिटिश 
अपनी तिजारत पर ही बहुत-कुछ भरोसा करते है तथा उनका माल हिन्दुस्तान में ही 
बहुत खपता हैं, इसलिए उनके माल का वहिप्कार करके ही हम उनपर दबाव डाल सकते 
हैं, और इसी उपाय से हम स्वराज्य-सम्बन्धी अपनी माँग उनसे मनवा सकेंगे। गांधीजी 
इस प्रकार की वहिप्कार-नीति में हिसा की कुछ भावना देखते थे, इसलिए वह सभी ब्रिटिश 
मार्लों का वहिष्कार पसन्द नहीं करते थे । कपड के सम्बन्ध में उनका यह विचार था कि 
ब्रिटिश लोगों ने अपने राजसत्तात्मक अधिकार का दुरुपयोग करके भारत के कपडे के 
उद्योगधन्धों को नष्ट किया हे, इसलिए ऐसे ही उद्योगो को पुनर्जीवित करना चाहिए, 
क्योंकि यह एक प्रकार से व्यापक और सावजनिक उद्योग था, इसके नष्ट हो जाने से गॉव 
के जीवन में बडा परिवर्तत आ गया था। वह मानते थे कि इसके पुनर्जीवित करने में 
केवल श्रिटिश-वस्त्र-वहिष्कार से ही काम न चलेगा, बल्कि इसके लिए सभी विदेशो से 
बस्त्रों का आना बन्द करना जरूरी था । इसीलिए वह सभी विदेशी बस्त्रों के वहिष्कार 
पर विशेष जोर दिया करते थे, केवल ब्रिटिश-बस्त्र-वहिष्कार पर ही नही । 

इधर कुछ वर्षों से, पिछली लड़ाई से पहले, जापान से भी बहुत कपड़ा आने लग गया 

था। एक प्रकार से जापानी कपड़ा अपना प्रभुत्व जमाता जा रहा था | महात्माजी मानते थे 
कि ब्रिटिश कपड़े को हटाकर जापानी कपड़ा काम में लाना देश के लिए हितकर नही होगा, 
देश-हित-साधन सब प्रकार से विदेशी-वस्त्र-वहिष्कार से ही होगा। इधर तो देश की 
मिलों में ही काफी कपडा तैयार होने लग गया है । विदेश से भी कुछ आने लगा हैँ। 
इसलिए, यद्यपि अभी कपडे और उसकी कीमत पर नियन्त्रण है तथा उसकी कीमत भो 
बहुत ही ऊँची हैं तथापि खादी को जितना चाहिए उतना प्रोत्साहन नहीं मिल रहा 
है। आगे क्‍या होगा, यह भविष्य के गर्भ में है । । 

महात्माजी ने खादी को केवल एक उद्योग-धन्धे के रूप में नही देखा था---यद्यपि 
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यह एक ऐसा उद्योग हो जाता जिससे जनता के सबसे गरीब तबके को सहायता मिलती । 
उन्होंने इसको बार-बार सब उद्योगों का केन्द्र कहा है, कई जगहों पर ऐसा लिखा भी है 
कि जैसे नक्षत्रों में सबसे अधिक महत्त्व सूरज का होता है वैसे ही सब ग्रामीण उद्योगों में 
खादी का प्रमुख स्थान हैं । स्वराज्य-आन्दोलन के समय में खादी पहनना हमारे आन्दोलन 
का एक प्रतीक बन गया था । यदि महात्माजी का चछता और सब लोग उनकी बात 
मानते तो चरखा चलाना प्रत्येक कार्य कर्ता और नेता के लिए अनिवारय हो जाता तथा खादी 
केवल शरीर पर ही न रहकर दिल के अन्दर भी घर कर लेती; पर ऐसा पूरी तरह हो 
नहीं सका । काग्रेस ने इसे केवछ एक वर्दी ही माना--वह शरीर पर ही रह गई, अन्दर 
नहीं घुस सकी ! अगर वह अन्दर घृसती तो हमारे सारे जीवन में गहरा परिवर्तेन होता । 
जहाँ एक तरफ बड़ -बड़े विशालकाय कारखाने दिन-दिन खुलते जा रहे हैं और छोटी-से- 
छोटी वस्तुओ को भी तैयार करने का काम अपने हाथों में लेते जा रहे है तथा जहाँ जनता 
मे बेकारी दिन-दिन बढती जा रही हैँ वही यह खादी इस बात को प्रमाणित करती है 
कि मनुष्य को सुखी बनाने और सच्चा आनन्द पहुँचाने के लिए बाहरी आडम्बर की 
उतनी जरूरत नही है जितनी सादा जीवन और आतन्तरिक संतोष की । खादी शारीरिक 
श्रम की प्रतिष्ठा और मर्यादा को बढाती है। महात्माजी, अपने इक्कीस दिनों के 
उपवासों में भी, जब उनक्री शारीरिक शक्ति बहुत क्षीण हो जाती थी, चरखा चलाना एक 
दिन भी बन्द नहीं करते थे। जब सार्वजनिक काम में इतनी भीड़ होती थी कि 
उनको चरखा चलाने का समय मिलना कठिन हो जाता था, तब भी वह आराम और 
सोने के समय को घटाकर चरखा चलाने का समय निकाह लिया करते थे। व्रह चरखा 
चलाने को यज्ञ समझते थे। जिस धामिक भावना से चरखा चलाया करते थे उसी 
भावना से वह प्रार्थना किया करते थे । उनके लिए चरखा ही दरिद्रनारायण के साक्षात्कार 
का साधन था। यदि हम उस मर्म को समझ पाते तो हमारे जीवन में सादगी आती, 
हम कभी गरीबों की रोजी छीनकर बड़े कारखाने के मोह में न पड़ते और थारीरिक' 
श्रम की प्रतिष्ठा करने लंग जाते । फिर तो सारे जीवन का रुख ही बदल जाता । बाहरी 
चमक-दमक और बाहरी आडम्बर को बढाकर जीव्रन के स्तर को ऊंचा करने का जो 
विचार फैल रहा है उसको भी हम ठीक-ठीक समझ लेते । तब हम आन्तरिक संतोष में ही 
सच्चे आनन्द का अनुभव करने लगते । परन्तु, हमने वैसा न किया और न समझा । हम 
तो खादी को बस एक वर्दी मानकर ही चले । वर्दी तो बदली जा सकती है, वह किसी 
आध्यात्मिक तत्त्व से संबन्ध नहीं रखती । पर हमने खादी के आध्यात्मिक तत्व को ही 
नही खोया है, बल्कि आर्थिक दृष्टि से भी हम उतनी तरक्की नही कर पाये हैं जितनी 
करना चाहते थे । 


छब्बीसवा अध्याय 


जब महात्माजी लुप्तप्राय चरखे को फिर से प्रचलित करने का प्रबल प्रयास कर 
रहे थे तब हमारी आँखों के सामने, देखते-देखते, कितने ही छोट-मोटे घरेल धघे--जिनको 
करके बहुतेरे गरीब गुजारा करते थे---कारखानों की चोट से अस्त-व्यस्त होते जा रहे थे । 
जब हम यह सोचते थे कि खादी को पुनर्जीवित करना बहुत आवद्यक हो गया है तो 
हमारी समझ में यह बात नही आती थी कि उन दूसरे धंधों को क्‍यों मरने दिया जा रहा 
है । यह बात नहीं थी कि गांधीजी का ध्यान उन धंधों की ओर नही गया था | पर शायद 
उन्होंने यह समझ लिया था कि जो चरखा लुप्त हो चुका हैं वह अगर पुनर्जीवित किया 
जा सकेगा तो दूसरी चीजों को, जो अभी लप्त नही हुई है, जीवित रखना उतना कठिन 
नही होगा । इसलिए उन्होंने शक्ति को न बिखेरकर चरखे के पुनरुद्धार में उसे केचद्धित 
रखना ठीक समझा; क्योंकि वह सबसे अधिक मुद्िकिल जान पड़ा। जो सबसे कठिन 
काम होता था उसीको वह हाथ में लेना पसन्द करते थे। एक बार का जिक्र हैं, उनसे 
किसी ने कहा--“महाराष्ट्र के गाँव में आपकी बातें लोग नही सुनते । जितना समय आपने 
वर्धा और सेवाग्राम में लगाया है उतना अगर किसी दूसरे प्रान्त के गाँव में लगाते तो सारे 
सूबे की शक्ल बदल जाती, आपके काय क्रम को गाँव-गाँव अपना लिये होता ।” उन्होंने 
उत्तर दिया--“अगर यह बात ठीक है कि महाराष्ट्र के गाँव मे हमारे कार्यक्रम की प्रगति 
बहुत कम है और लोग हमारी बाते कम सुनना चाहते है, तो क्या हमारे लिए यह उचित 
नहीं है कि हम वहीं पर अधिक समय दें ? अगर वे मेरी नही सुनेगे तो दूसरों की तो 
और भी कम सुनेंगे। तो, जब यह काम इतना कठिन है, इसे दूसरे कायंकर्त्ताओं पर कैसे 
छोड़ दू' ? चूँकि यह काम कठिन है, इसलिए उनको इसका महत्त्व समझाना मेरा और भी 
कत्त व्य हो जाता है । इसीलिए मैं यहाँ बैठा हूं ।/ झायद ऐसा कुछ करना उन्होंने सोचा 
होगा। यद्यपि दूसरे ग्राम-उद्योगों की तरफ उन्होंने शुरू से ध्यान नहीं दिया तथापि 
वह उनको छोड़ नहीं सकते थे। जब वह वर्धा में आकर बेठे तो उन्होंने फिर दूसरे ग्राम- 
उद्योगों को प्रोत्साहन देने का काम शुरू किया। इसके लिए ग्राम-उद्योग-संघ स्थापित 
करके एक-एक ग्रामोद्योग को प्रोत्साहन देने और पुनर्जीवित करने का प्रवन्ध करने लगे । 
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महात्माजी बराबर खाद्य-पदार्थों के सम्बन्ध में प्रयोग करते रहे । जब वह इंग्लैंड 
में पढ़ते थे तभी उन्होंने यह काम आरम्भ किया था। वहाँ निरामिष-भोजियों की संस्था 
स्थापित करके वह निरामिष भोजन का प्रचार करने में सहायक हुए थे। दक्षिण अफ्रिका 
में भी वह बराबर इसपर ध्यान रखते गये । जब से भारत लौटकर आये तभी से इसपर 
और भी अधिक जोर देने लगे। जब चम्पारन पहुँचे थे तो खजूर और मूंगफली उनका 
मुख्य खाद्य था। कुछ दिनों तक आम-जैसे फल खाने लगे । पीछे तो चावल भी खाते 
थे। पर एक उनका हमेशा का नियम हो गया था कि किसी तरह का कोई मसाला, 
यहाँ तक कि नमक भी, उस समय नहीं खाते थे। जो साग-सब्जी होती थी उसे केवल 
पानी के साथ उबालकर ही खा लिया करते थे । 

उनका दृढ़ विचार रहा है कि अहिंसा के लिए ब्रह्मच्य आवश्यक है और ब्रह्मचयं 
के लिए सादा-से-सादा भोजन, जिसमें कोई वस्तु तामसी तथा उत्तेजक न हो। 
इसलिए वह इस फिक्र में रहा करते थे कि भोजन ऐसा ही हो जो शरीर को स्वस्थ और 
पुष्ट रखने के लिए काफी हो, पर उसमे उत्त जन की शक्ति न हो। साथ .ही, इन्द्रियों 
को वश्य में करने के लिए जिद्दा को वश में करना भी अत्यन्त आवश्यक हैं। अतः 
स्वास्थ्य के लिए तामसी पदार्थ खाना वह बुरा मानते थे। खाने का उहृश्य शरीर 
को स्वस्थ और पुष्ट रखना है, न कि जिद्दा के स्वाद को सन्तुष्ट करना। इसीलिए 


उन्होंने भोजन में स्वाद को कभी स्थान नहीं दिया । केवल स्वास्थ्य की दृष्टि से ही 
भोजन पर वह विचार किया करते थे । 


देश के लोगों में भोजन के सम्बन्ध में बहुत तरह की गलतफहमी चलती है। हम 
अधिकतर स्वाद के लिए ही खाते है। यद्यपि सुस्वादु भोजन का असर शरीर पर चाहे 
बुरा न पड़ता हो, तथापि खाने में हम बहुत नुकसान ही करते हे--स्वास्थ्य के लिए जितना 
आवश्यक है उससे अधिक ही खाते हैं। इसलिए महात्माजी इसको बहुतेरे पत्रों में 
बराबर लिखते रहे हैँ कि वही चीज खाई जाय जो शरीर को स्वस्थ और चित्त को 
शुद्ध रख सके । साबरमती-आशभ्रम में, खाद्य-पदाथों के सम्बन्ध में, बराबर प्रयोग होता 
ही रहा। अनेकानेक आश्रमवासी अपने शरीर से ही यह प्रयोग करते थे। महात्माजी 
तो इस विषय में अपने सारे जीवन में प्रयोग करते ही रहे । उन्होने दूध या दूध की 
बनी वस्तु को अपने लिए वजित कर रखा था। जब वह सख्त बीमार पड़, किसी ने 
बकरी के दूध का सुझाव दिया। तबतक वह बिना दूध के ही रहते थे। जब से बकरी 
के दूध के गुणों का पता लगा तभी से वह उसे बराबर लेने लगे। मगनबाड़ी में कुछ दिनों 
तक उन्होंने नीम की पत्ती, खली इत्यादि का ही प्रयोग किया । कुछ दिन तो इस 
बात की धुन रही कि एक ही बार बिना पकाया भोजन किया जा सकता है या नहीं और 
इस प्रयोग के फलस्वरूप मनुष्य के स्वास्थ्य पर क्या असर पड सकता हैँ। डाक्टर ने इसके 
विरुद्ध कई बार कहा; पर उन्होंने माना नहीं, बहुत दिनों तक कच्ची चीज खाते रहे। 
दाँत उनका कमजोर था, बहुतेरे गिर गैये थे, इसलिए किसी चीज को कुचछ कर खाना 
उनके लिए कठिन था। कच्ची चीज सिल पर पीस दी जाती थी, वही वह खाते थे। 


१६६ बापू के कदमों में 


कच्चा गेहूँ भिगोकर, कद्दु-कोहंडा तथा दूसरे प्रकार की साग-सब्जी, सब-कुछ सिल पर 
पीस कर उनको दिया जाता था । नीम की पत्ती भी इसी तरह पीसकर दी जाती जिसे 
वह चटनी की तरह खा लिया करते थे। उनका खयारू था कि पकाने की बात यदि 
उठ जाये तो भोजन-सम्बन्धी बहुत भंभट दूर हो जाय, उससे केवल जलावन का खच्च ही 
नही बचे, समय भी बचे; स्वाद का तो एक प्रकार से वहिष्कार ही हो जाय ! पर ऐसे 
प्रयोगों का फल अच्छा नहीं हुआ। उनका स्वास्थ्य फिर बहुत बिगड़ा। लाचारी 
उन्हें प्रयोग छोड़ने पड़े । 
इस अवस्था में यह स्वाभाविक था जब उन्होने ग्राम-उद्योगो को फिर से जीवित 
करने को ठाना । विशेषकर ऐसे ग्रामोद्योगों पर उनका ध्यान गया, जो खाद्य-पदार्थो से 
सम्बन्ध रखते है । उन्होने चावल, आटा, तेल और गुड़ के सम्बन्ध में बहुत प्रकार के 
प्रयोग किये, और करते रहे । किसी तरह से कुछ थो्ड आदमियो को, जिनके द्वार। ये चीजे 
थोड़ी ही तैयार की जातीं, प्रोत्साहन देकर इस उद्योग में सुधार कराया । एक और दृष्टि 
से यह उद्योग अत्यन्त आवश्यक है; क्योकि इसके बिना कोई भी मनुष्य रह नहीं सकता, 
यह मनृष्य के जीवन के लिए अनिवाय॑ वस्तु है। जीवनोपयोगी वस्तुओ में खाद्य-पदार्थो 
का स्थान अगर सबसे ऊँचा नही.-तो बहुत ऊँचा अवश्य हँ। एक तो किसी तरह खाद्य- 
पदार्थो' की उत्पत्ति बढ़ाई जाय जिससे देश के लोगो की जरूरत पूरी हो और उनकी कमी भी 
न रह जाय, दूसरे यह भी सोचा जाय कि इनका किस प्रकार से इस्तेमाल किया जाय कि 
इनसे अधिक-से-अधिक लाभ उठाया ज) सके और कम-से-कम खाने पर भी मनुष्य के जीवन 
के लिए स्वास्थ्यकर भोजन मिल सके। खाद्य-पदार्थों में अन्न अत्यन्त आवश्यक हे । 
अन्न में भी विशेषकर चावल और गेहूँ का उपयोग हिन्दुस्तान में होता हैं। इसीलिए इन 
दोनों पर उन्होंने बहुत अधिक ध्यान दिया । 
धान को कूटकर चावल निकाला जाता हैं। उसके निकालने के तरीके थोड़ा- 
बहुत गाँव में इस्तेमाल होते थे। एक तरफ यह प्रयत्न किया गया कि कम-से-कम समय 
में अधिक-से-अधिक चावल किस तरह तेयार किया जायै। एक तरीका सब जगह 
प्रचलित है--धान को ओखली में मूसल से कूटने का। उसमें परिश्रम काफी पड़ता हैं, 
पर चावल कम तैयार होता हैं । दूसरा तरीका ढेकी से धान कूठने का है। ओखल- 
मसल के मुकाबले ढेकी ज्यादा चावल तैयार कर सकती है। चावल निकालने के हर 
प्रकार के तरीके में थोड़ा-बहुत सुधार किया गया हैं। कूटनेवाले के कम्र-से-कम परिश्रम से 
अधिक-से-अधिक चावल निकालने का रास्ता निकल गया हैं । पर एक नई पद्धति, जो 
विशेषकर उत्तर में पहले प्रचलित नहीं थी, यह निकल गई है कि चक्‍की से दलकर धान 
के ऊपर का छिलका निकाल देते है। मामूली तरह से धान कूटने में दो प्रक्रियाएँ हुआ 
करती हँ--पहली में घान के ऊपर का मोटा छिलका निकाल दिया जाता है और इस 
तरह जो चावल निकलता हैँ उसपर एक बहुत म हीन छिलका हुआ करता है जो देखने में 
नहीं आता; दूसरी प्रक्रिया में वह छाँटकर साफ कर दिया जाता हँ जिससे वह बारीक 
महीन छिलका भी निकल जाता है । चक्की से धान दलकर वह पहली प्रक्रिया बहुत 
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आसान कर दी गई है। अगर धान बहुत सूखा रहा तो दलने में बहुत आसानी 
होती हैं । इस तरह से प्रयोग करके देखा गया है कि दूसरी प्रक्रिगा केवल अनावश्यक 
दी नही है, बल्कि स्वास्थ्य की दृष्टि से हानिकर भी हे। जो महीन छिलका चावल 
पर रहता हैँ उसमें चावडल की पौष्टिक शक्ति बहुत-कुछ रहती हे । उसको निकाल देने 
से चावल क्षीण हो जाता है, पर देखने में बहुत साफ नजर आने लगता हे । यदि वह खूब 
अच्छी तरह छाँट लिया जाय तो उसमे एक प्रकार की चमक भी आ जाती हैं । चावल 
में जो घन लगता है वह विशेषकर उसके ऐसे ही छिलके में, जो मोटा-सा होता है, घुन 
उसी को खाते है । यदि चावल खूब छाँट दिया जाय और छिलका बिल्कुल साफ कर दिया 
जाय, तो उसमें वर्ष तक घन नहीं लगता । छिलके का जितना अंश रह जाता हैं उसी 
के अनुपात में जल्दी और अधिक घुन लगता हैं । प्रयोग का नतीजा यह निकला कि 
छिलका यदि न निकले तो चावल को, तैयार होने के बाद जल्द ही, खर्च कर देना जरूरी 
हैं। ऐसे चावल में पौष्टिक शक्ति बहुत अधिक हुआ करती है । इसीलिए महीन छिलके 
से युक्त चावड़ को 'पूर्ण चावल' नाम दिया गया है । इस प्रयोग से यह नतीजा निकला 
कि कम चावल पकाने से अधिक पौष्टिक पदार्थ मिल सकता है । इस तरह, पूर्ण चावल 
के उपयोग से दो प्रकार के छाभ होते है --एक तो जे छिलका रह जाता है उसका 
वजन चावल के साथ मिल जाता है, इस तरह जहाँ खूब छाँटे हुए चावल का वजन 
एक सौ मन में एक सेर निकला वहाँ उतने ही धान से “पूर्ण चावलऊ' एक सौ मन में चार 
या पाँच सेर निकला; इस प्रकार धान से चावल की उत्पत्ति सकड़े चार-पॉच सेर अधिक 
हो जाती है ; दूसरे यह भी देखा गया कि 'पूर्ण चावल' आदमी कम खा सकता है; क्योंकि 
कम चावल से ही तृप्ति हो जाती है और जितना छाँटा हुआ चावल आदमी पचा सकता 
है उससे कम ही “पूर्ण चावल' हजम कर सकता है। इन प्रयोगों से इस प्रकार दोनों 
लाभ हुए--कम परिश्रम से अधिक चावल का तैयार होना और कम खाकर अधिक 
पौष्टिक पदार्थ पाना । 

गेहूँ का, चक्‍की के आटे के रूप में, अधिक इस्तेमाल होता है । आटा बहुत महीन 
या कुछ मोटा हो सकता है । महीन आटे के लिए अधिक भारी चक्की होनी चाहिए । 
उस परिमाण में उसके चलाने में अधिक परिश्रम भी लगता हैं। इसके अलावा गेहूँ के 
छिलके का अश भी चलनी में छानकर निकाल दिया जाता है । चावल की तरह गेह के 
पौष्टिक पदार्थ का भी एक बहुत बड़ा अंश ऐसे छिलके में ही रहा करता है । उस 
छिलके को चोकर के रूप में छानकर निकाल देने से पौष्टिक पदार्थ निकल जांता 
हैं । इसमें भी इन प्रयोगों द्वारा दो फल निकले । एक तो यह कि चक्की का ऐसा सुधार 
किया गया कि कम-से-क्रम परिश्रम से गेहँ पीसा जा सके, दूसरा यह कि छिलके को न 
निकाल कर आटे की पौष्टिक शक्ति बढ़ा दी जाय। इससे चावल की तरह उसमें 
भी दुगुना लाभ हुआ; क्योंकि जो चोकर निकरू जाता है वह आटे के साथ ही रहकर 
उसका वजन छाने हुए आटे के वजन से ज्यादा बढ़ा देता है । जिस तरह चावल छाँटने का 
परिश्रम (पूर्ण चावल' से बच जाता हैँ उसी तरह बिना छाने ही आदे के इस्तेमाल से 
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आटा छानने का परिश्रम बच जाता है । आदमी जितना छाना हुआ आठा खा सकता 
है उससे कम ही बिना छाने हुए आटे से तृप्ति हो जाती है। उससे पौष्टिक पदार्थ 
भी मिल जाता है । 

तीसरी चीज, जिस पर ध्यान दिया गया, तेल था। मनुष्य के खाद्य-पदार्थो' में कुछ 
तेल-घी-जेसे चिकने पदार्थ का होना भी आवश्यक है । इसलिए तेल या घी का कुछ थोड़ा 
महत्त्व नहीं है। तेल कई प्रकार के बीजों से, जिनको तेलहन कहते हैं, कोल्ह में पेलकर 
निकाला जाता है । यह पद्धति बहुत दिनों से हिन्दुस्तान में जारी है । कोल्हू में बैल जोतकर 
काम निकाला जाता है । प्रयत्न किया गया कि बेल का परिश्रम कम हो जाय और तेल 
आसानी से निकल सके । इस प्रयत्न में भी काफी सफलता हुई। कोल्हू का ही ऐसा सुधार 
कर दिया गया कि जल्द-से-जल्द और अधिक-से-अधिक तेल निकाला जा सके । 

चावल, गेहूँ और तेल---तीनों को बनाने के लिए बहुत-सी संस्थाएँ खुल गई हैं 
और खुलती जा रही है । पहले यह सब गाँवों के लोग खुद तंयार कर लिया करते थे। 
चावल कूटने और आटा पीसने का प्रयोग घर में ही हुआ करता था। इससे गाँव के 
लोगों को केवल एक उद्योग ही नहीं मिलता था, बल्कि एक प्रकार का शारीरिक श्रम 
भी हो जाया करता था। इन चीजों के कारखानों की वजह से सिर्फ यही नहीं हुआ कि 
करोड़ों आदमियों का ग्रामीण धन्धा, जो बगैर घर छोड़ बाहर गये हर घर में हो जाता 
था, उनसे छीना जा रहा हूँ, बल्कि यह भी हुआ कि जो खाद्य-पदार्थ इन कारखानों के 
द्वारा तैयार होते है उनमें वह पौष्टिक शक्ति भी नहीं रह जाती जो घर में कूटे-पीसे 
चावल और आटे में तथा गाँव में निकाले तेल में हुआ करती थी। वैज्ञानिक अनुसंधानों 
से यही नतीजा निकला है कि कलों द्वारा तैयार किये गये चावल, आटा और तेल में वह 
जीवनदायी पदार्थ नही होता या बहुत कम होता है जिसको “विटामिन! कहते हैं । इन 
प्रयोगों का उद्देश्य यह था कि लोगों का धंधा उनके हाथ में रह जाय ओर देश का 
स्वास्थ्य भी कम खाकर सुधर जाय । गांधीजी ने इन बातों का बहुत जोरो से प्रचार 
किया । इसका असर भी कुछ पड़ा । पर यह अभी तक उतना नहीं फंला है जितना 
चरखा और खहर फैले । आज, जब खाद्य-पदार्थों की इतनी कमी हैँ और करोड़ों मन 
अन्न विदेश से अरबों खर्च करके मेंगाना पड़ रहा है, यह सोचने की बात है कि इन 
प्रयोगों से कितना लाभ हो सकता है और इनका प्रचार करके वह लाभ किस तरह 
सार्वजनिक बनाया जा सकता है। में मानता हूँ कि पूर्ण चावल” और पूर्ण आटा के 
इस्तेमाल से आज की अन्न की कमी एक अच्छे अंश में दूर की जा सकती है । इसमें कोई 
खर्च नही और न कुछ नया काम करना हँ। लोगों को बता देने से ही सफलता मिल 
सकती है । पर इस विषय में सबसे बड़ी दिक्कत है हमारा आलूस्य और हमारी जड़ता ! 
हम चावल छाँटने और आटा पीसने के परिश्रम से बचना चाहते हे, इसीलिए कारखाने 
में तैयार चावल और आटा इस्तेमाल करते है ! साथ ही, जो एक रूढ़ि और कुप्रथा 
छाँटे हुए चावल और छाने हुए आटे के खाने में चल“रही हँ उसको जड़तावश छोड़ नहीं 
सकते ! अभी इसका काफी प्रचार भी नही हो पाया हू । 
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भोजन में मीठा भी आवश्यक है। पहले हिन्दुस्तान के बहुत स्थानों में ईख की 
खेती होती थी। उसे कोल्हू में पेरकर गाँव में ही गुड बना लिया करते थे। गाँवों में 
कही-कहीं छोटे-मोटे कारखाने में गुड-चीनी बना लेते थे। पिछले पच्रीस-तीस वर्षो में 
यहाँ के प्रायः सभी छोटे कारखाने बन्द हो गये । उनकी जगह चीनी के विशालकाय 
कारखाने खड़े हो गये हँ। विज्ञान जाननेवालों का कहना है कि छोटे कारखानों में बनी 
चीनी में जितना जीवन-तत्त्व होता हैं उतना बड़ कारखानों की चीनी में नहीं होता । ऐसी 
चीनी का भी वही हार हैं जो कुटे चावल और पिसे आटे का | गाँव के जीवन में इन बड़ 
कारखानों के कारण थोड़ा फर्क आ गया है। यह कारखाना किसान से ईख ले लेता है । 
फिर उसे कारखाने के एक हिस्से में डाल देता है । दूसरी' तरफ अनेक प्रक्रियाओं से 
गुजरकर तंयार चीनी निकल आती है । एक कारखाना बहुत-सी ईख एक ही दिन के 
अन्दर पेर लेता हे । जिस काम के लिए गाँवों में पहले हजारों कोल्हू चलते थे वही काम 
अब एक कारखाने के लिए काफी होता हैं । इसका यह नतीजा निकला कि खेती का काम 
जो लाभ और सुख पहुँचाता था वह जाता रहा । किसान अपने छोटे बेल से खेत आबाद 
करते थे। उसमें से अपने काम के लिए कई तरह के अन्न पैदा कर लिया करते थे। 
साथ ही, जरूरत के मुताबिक, नगद पैसों के लिए, ईख की खेती करके, गुड़ बना लिया 
करते थे, जिसे उनके बाल-बच्चे खाते थे। जब जरूरत ज्यादा होती तो उसे बेचकर 
लगान देने और कपड़े इत्यादि खरीदने में पसे लगाते थे। उससे साल-भर धंधा 
मिलता था। जब खेती के दूसरे कामों की बहुत भीड़ नहीं रहती थी तब एक काम हाथ में 
रहता था। सब लोग कुछ गन्‍ना चाबते, कुछ रस पीते, कुछ गृड खाया करते। 
ईख के हरे पत्त उनके मवेशी खाते। उनमें भी जो थोड़ी चीनी का अश॒ रहता 
उससे पशु लाभ उठाते। इस तरह, ईख की खेती कम होने पर भी, बहुत लोगों को 
उससे लाभ होता था। 

किन्तु अब, बड़े कारखानों के हो जाने से, किसान को कुछ पैसे ज्यादा मिलते है। 
इसलिए जहाँ-जहाँ कारखाना हैं वहाँ ईख की खेती बहुत बढ़ गई है । इसका एक नतीजा 
यह हुआ कि जहाँ कारखाना नही वहाँ ईख की पंदावार का अनुपात कम हो गया हैं। 
किसान अब इसका खयाल नहीं रखता कि उसे कितनी जमीन में कितना गन्ना पैदा 
करना चाहिए जिससे वह खुद गुड़ बना सके । अब तो वह, जहाँ तक हो सकता 
पैसे के लालच मे, अधिक-से-अधिक ईख की खेती करता हँ। वह प्रतिदिन इतना 
ज्यादा गन्‍ना काठ लेता हैँ जितना वह कारखाने में पहुँचा सके । नतीजा यह होता है 
कि गन्ने का पत्ता एक साथ ही इतना अधिक हो जाता हैं कि मवेशी उसे खाकर सधा 
नहीं सकते । चूँकि वह जल्दी-जल्दी सारा गन्ना काटकर कारखाने में पहुँचाने का प्रयत्न 
करता है, इसलिए यह पत्ती सारे मौसम में न मिलकर चन्द दिनों में ही खतम हो जाती हैं । 
इस तरह, उसके मवेशी एक अच्छे सुस्वादु और पौष्टिक चारे से वंचित रह जाते है ।जो 
बैल पहले कोल्हू में काम किया करता था वही अब गाड़ी में जुतकर गन्‍ता ढोने का काम 
करता है । इसके लिए बैल को बहुत दूर-दूर, चाहे कारखाने तक या रेल के स्टेशन तक, 
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गन्ने पहुँचाने के लिए जाना पड़ता हैं। वहाँ उसे घंटों, कभी-कभी तो एक दिन से अधिक, 
गाड़ियों की कतार म, कंधे पर भारी बोझ लिये, चुप खड़ा रहना पड़ता है ! 

गाँव में जब गुड़ बनता था तब ईख पेरकर रस निकालने के बाद जो मीठा चफुआ 
( सीठा ) बचता था उस सुखाकर उसका महीन अंश बेल को खिलाते थे और छोटे अंश 
को कुछ गृड़ पकाने में तथा कुछ घर के जलावन के काम में लाते थे। अब यह सब सीधे 
कारखाने में चला जाता है । कितने ही आदमी, जो गुड़ के काम में लगे रहते थे, अब 
बेकार हो गये । कारखाने में तो बहुत कम आदमी काम कर रहे हैं। लोग अक्सर कह 
दिया करते है कि कारखाने का नतीजा---चाहे वह कपडा बुननें का हो, या चावल कूटने 
का, या आटा पीसने का, या चीनी बनाने का--बहुतों की बेकारी होती हैं, यद्यपि देखने 
में मालम होता है कि इसके द्वारा बहुत काम मिला । यह तो अब विचार करने से ही 
स्पष्ट हो जायगा । 

हिसाब लगाकर देखा गया है कि किसी कारखाने का एक मजदूर जब सूत कातने का 
काम कारखाने में करता हैँ तब वह चोबीस घंटे के अन्दर इतना सूत कई तकुओं द्वारा 
कात सकता है जितना चरखे पर कातलनेवाले प्रायः दो सौ आदमी मिलकर चौबीस घंटे में 
कातेंगे। जो कपड़ के कारखाने में बुनाई करता हे वह प्रायः इतना काम कर लेता हैं 
जितना दस-बारह बुनकर ! देखने में एक जगह हजार-दो-हजार मजदूर काम करते हुए 
ढेर-का-ढेर कपड़ा तैयार कर देते है, तो लोग समझ जाते है. कि बहुत लोगों को धंधा 
मिल गया; पर यह लोग भल जाते है और इस ओर कभी उनका ध्यान भी नहीं जाता है 
कि उतने ही कपड़े तैयार करने में उनसे कितने-गुने आविक मजदूर गाँवों में काम करते 
अगर वह कपड़ा चरखो और करघों पर तैयार किया गया होता । इस तरह कारखानों के 
मजदूरों से कई-गुना आदमी बेकार हो गये ! 

यह बात केवल कपड़े के ही कारखाने की नही है । सभी कारखानों का हिसाव 
ऐसा ही हैँ । फर्क इतना ही पड़ता है कि किसी कारखाने की वजह से बेकारी बहुत ज्यादा 
होती हँ और किसी में उस अनुपात से कम होती है । पर इसमें जरा भी सदेह नहीं 
कि कारखाने का नतीजा बेकारी बढाना ही है, घटाना नहीं। इस तरह, जब कपड़े के 
कारखानो से करोड़ों आदर्मियों की बेकारी बढ़ी तो चावल, आटा, चीनी आदि के कारखानों 
से बेकारी कुछ कम नही होती । प्राय: इस अनुपात में तो इनसे भी बढी है । इसलिए 
गावीजी का ध्यान जब इन चीजों की ओर गया कि यह कही बेहतर होगा कि चरखे के 
अलावा गृह-उद्योगो की ओर भी ध्यान दिया जाय, तो उन्होंने उन उद्योगों को ही अधिक 
महत्त्व दिया जो मनृध्य-जीवन के लिए उपयोगी और आवश्यक वस्तुएँ तैयार करते है और 
जो इसी वजह से बहुत ही व्यापक भी है। इनसे गाँववालों को धंधा मिलने के अलावा 
जन-साधारण के स्वास्थ्य-सुधार में भी बहुत सहायता मिलने की, जैसा ऊपर बताया 
गया है, आशा थी । 

चीनी और गड़ के सम्बन्ध में उन्होंने एक चीज और भी जनता के सामने जोरों 
से रखी। हिन्दुस्तान में बहुत-ली चीजे ऐसी है जिनका रस निकालकर ,गृड़ और चीनी 
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तैयार हो सकती है । जैसे--ताड़, खजूर इत्यादि। इस तरह के दरख्तों से कहीं गुड़ 
काफी बनता भी है । आयुर्वेद के तथा यूनानी चिकित्सक इस गड़ और चीनी को, ईख के 
गुड़ और चीनी के मुकाबले, दवाओं के लिए, अधिक लहाभदायक समझते है । जहाँ इन 
दरख्तों की संख्या बहुत है वहाँ भी इनसे गुड़ नही बनाया जाता ! न मालूम देश में कितने 
करोड़ ऐसे दरख्त हैँ जो यों ही खड़े हैं, पर जिनका उपयोग किया जाय तो बहुत अधिक 
गृड़ या चीनी बन सकती है । इन पेड़ों से जो रस निकाला जाता हे वह छाभदायक गुड़ 
के बदले ताड़ी के रूप में ही खर्च होता है, जिससे नुकसान भी होता है । इसलिए महात्माजी 
ने ताड़ के रस से गुड़ बनवाने का काम शूरू करवाया--कुछ छोगों को ऐसे काम में 
लगाया । जहाँ ऐसा गुड़ बनता है वहाँ उसका बनना देखकर उसका प्रचार और जगहों 
में भी किया जाय । सभी ताड़ के पेड़ यदि गुड़ बनाने के काम में रलूगा दिये जायें तो बहुत 
ज्यादा गुड बन सकता है । ऐसा विचार किया गया कि बिहार-सूब्रे में जितने ताड 
है उन सबका अगर गुड के काम में इस्तेमाल किया जाय तो उनसे उतनी चीनी तैयार हो 
सकती हँ जितनी आज बिहार के सभी कारखाने मिलकर तैयार करते है ! आजकल 
गुड और चीनी के कारखाने बहुतायत से बिहार और संयुकतप्रांत में ही है । उनमें काफी 
चीनी तयार होती हूँ । किन्तु ताडों के उपयोग से जितने लोगों को काम मिलेगा वे 
कारखानों मे लगे हुए लोगों से कई-गुना अधिक होगे । साथ ही, गनन्‍ने की खेती में रूगने- 
वाली सारी जमीन दूसरे काम में लगाई जा सकेगी । फिर तो बिना किसी जमीन को 
बभाये हुए ही उतनी चीनी देश को मिल जायगी। 
एक और विषय की ओर भी ध्यान दिया गया । उससे एक बहुत ही लाभकारी 
खाद्यपदार्थ, बिना किसी कारण और परिश्रम के, लोगों को मिल सकता था। वह हैँ मधु । 
मनुष्य को परिश्रम करके इसे पंदा नही करना पड़ता था | इसे मधुमक्खी ही अपने परिश्रम 
से पंदा करती है । मनृष्य को केवल एकत्र संचित मधु को बटोर लेना पड़ता हैँ। 
यदि मधुमक्खियों के लिए सुविधाजनक कोई स्थान प्रस्तुत कर दिया जाय, मधु निकालने 
में थोड़ी सावधानी बरती जाय, जिस छत्त को मधुमव्खियाँ बहुत परिश्रम से बनाती हैं वह 
एक ही बार मधु निकालकर तोड़ न दिया जाय, तो बहुत जड्दी-जल्दी मधुमक्खियाँ 
काफी मधु तैयार करके दे सकती हैँं। छत्ता बनाने में उनका बहुत परिश्रम और समय 
लगता है । जो लोग उनके पालने का तरीका ठीक नहीं जानते वे छत्त को तोड-मरोड 
कर मधु निचोड लेते हैं । इसका नतीजा यह होता हूँ कि मधुमक्खियों को फिर परिश्रम 
करके छत्ता तैयार करना पडता हँ। जब छत्ता तैयार हो जाता है तभी वे उसमें मधु 
जमा कर सकती हैं। यदि छत्ता न तोड़ा जाय, बिना तोड़ ही उसमें से मधु निकाल 
लिया जाय, तो उनका जो समय फिर छत्ता बनाने में लगता हँ वह भी मधु बनाने में ही 
लगे । इस प्रकार कम समय में ही मधु काफी तैयार हो जाय । मधु बहुत ही गुणकारी 
खाद्य-पदार्थ है। यदि मधुमक्खियों के लिए सुविधा कर दी जाय तो बिना हमारे कुछ 
किये ही वे मधु देती रहेंगी । 
एक और जानने योग्य बात यह हैँ कि फूल फूलने की फसल से रस छेकर मधु- 
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मक्खियाँ मधु तैयार करती हैं, पर उस फसल को कुछ नुकसान नहीं पहुँचाती है । उनके 
बैठने से फूली-फली फसल की और भी उन्नति हो जाती है । अपने साथ कोई ऐसी वस्तु 
ले जाकर वे उसपर छोड़ आती है कि जिससे अन्न के दाने और अधिक पुष्ट हो जाते 
हैं। चूँकि इस तरह गाँव के लोगो को बिना परिश्रम और बिना खर्च के एक बहुत ही 
अच्छा खाद्य-पदार्थ मिल जाता है, इसलिए ग्रामोद्योग में मधुमक्खी पालने की ओर जोर 
दिया गया । इसकी जानकारी हासिल करना और खोज करके नई बातें निकालना 
ग्रामोद्योग का एक मुख्य काम हो गया हैँ । यदि इसका पूरा प्रचार हो जाय तो देश का बडा 
लाभ हो और लोगों का स्वास्थ्य भी सुन्दर हो जाय । 
खाद्य-पदार्थो में मुख्य स्थान अन्न का भी हैं। इसलिए अन्न की अधिक उपज 
करना अत्यन्त आवश्यक हूँ । ग्रामोद्योग का यह एक बड़ा काम है कि अन्न की उपज 
किसी तरह बढ़ाई जाय। यह एक जानी हुई बात हूँ कि जमीन मे खाद देने से उपज 
बहुत बढ जाती हे । इसका कारण यह हैँ कि जमीन में कुछ ऐसी चीज होती है जिसको 
लेकर ही अन्न बनता हैं । इसलिए जब एक बार फसल निकाल ली जाती हैँ तब जमीन 
के तत्व का एक अंश निकल जाता है । खाद इसी कमी को पूरा करने के लिए आवश्यक 
हैं। यह खाद बहुत करके ऐसी चीज से भी तेयार की जा सकती है जो या तो फेंक दी 
जाती है या बरबाद हो जाती है या सड़कर दुर्गन्‍न्ध फैछाकर स्वास्थ्य के लिए हानिकर 
हो जाती हैं । इसलिए, सब ऐसी वस्तुओं का इस प्रकार संग्रह करना कि वे खाद का 
रूप धारण कर ले और मनृष्य-समाज के लिए हानिकर वस्तु न रहकर खाद्य-वस्तुओं के 
उपजाने में सहायक बन सकें, ग्रामसुधार और ग्रामोद्योग का एक बड़ा काम हैं । 
देखा जाता है कि मनुष्य के मल-मृत्र, घर का बुहारन इत्यादि कुछ हद तक खाद 
बनाने के काम में लाये जाते है । पर यदि ठीक व्यवस्था हो तो कोई भी चीज बरबाद 
न होनी चाहिए। अभी तो गोबर भी बहुत करके जलावन के लिए उपला बनाने में खर्च 
कर दिया जाता है । मवेशी का मूत्र भी बेकार सूखने दिया जाता है। जिस किसान के 
पास जलाने का दूसरा कोई साधन नही हैं उसको गोबर से उपला बनाने की जरूरत हैं; 
पर यह मुमकिन है कि उस गोबर का यदि खाद के लिए ठीक उपयोग किया जाय तो 
शायद उससे उतना जलावन पैदा किया जा सके जितना उपले से मिलता है, और अन्न 
तो ऊपर से मिल ही जाय । पर यह केवल गोमूत्र और गोबर की ही बात नही हें, 
मनुष्य के मल-मूृत्र का भी अच्छा उपयोग हो सकता हैं। यह काम आसानी से और 
सफाई के साथ किया जा सकता हैं । थोड़ी बुद्धि लगाकर इनसे काम लिया जा सकता 
हैं। आजकल गाँवों में ऐसी कुप्रथा है कि घर के नजदीक, रास्ते पर और जलाशय के 
पास ही लोग मल-पृत्र कर दिया करते है । यदि लोग इसका खयाल रखें कि खेत में 
वह खाद बन सकता हैं, तो गाँव में घर के नजदीक या जलाशय पर गंदगी भी न फैले 
और साथ ही खेतों को भी एक सुन्दर खाद मिल जाय। यह एक जानने लायक बात 
है कि मल अगर यों ही छोड़ दिया जाय, तो उसका रस बहुत-कुछ सूख जाता है जिससे 
जमीन को जितना लाभ मिलना चाहिए उतना नहीं मिलता ; पर ग्रदि वह मिट॒टी के 
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नीचे ढक दिया जाय, तो उसका सब अंश किसी-न-किसी रूप में खाद बन जाता है। 
इसलिए उसे कुछ मिट॒टी के अन्दर ढक देना सबसे अच्छा होता है। यह आसानी से 
किया भी जा सकता हैं। जोते हुए खेत में थोड़ी मिट्टी हटाकर मल करना और फिर 
ऊपर से मिट॒टी डालकर उसे ढक देना कोई उतना कठिन काम नहीं है। केवल थोड़ी 
सावधानी की आवश्यकता है । शहर में तो यह काम म्यूनिसिपैलिटी करती हैँ, शहर 
के तमाम मल को खेत में गाड़ देती हैं। पर आज भी मल-मृत्र से खाद बनाने का प्रबन्ध, 
जैसा चाहिए बसा, शायद ही कहीं हो। इसलिए यह एक अत्यन्त आवश्यक काम है 
जिसकी ओर सबको ध्यान देना चाहिए। इसमें म्युनिसिपैलिटी की ओर गाँव के लोगों 
का ध्यान देना आवश्यक है । जितनी चीजें बुहारन के रूप में फेंक्री जाती है, सब खाद 
के रूप में परिवर्तित कर दी जा सकती है। “कम्पोष्ट' बनाना कठिन नही हैं। एक-दो 
फूट गहरे गढे में बुहारन को तह-पर-तह लगाकर, बीच-बीच में गोबर रखकर, पूरा बिछा 
देना काफी है और कभी-कभी थोड़ा पानी डाल देने से भी चार-छ: महीने के भीतर चीजे 
खाद बम जाती है। वह बहुत ही उत्तम प्रकार की खाद होती है; क्योंकि उसमे सब प्राकृतिक 
चीजें हुआ करती हैं। उन चीजों को खाद बनाने में किसी विशेष रासायनिक प्रयोग 
अथवा रासायनिक वस्तु की आवश्यकता नही होती । प्रकृति उन चीजों को खाद बनाती 
हैं। उनमें ऐसे कीटाणु भी रहते हैँ जो खेती के लिए आवश्यक है---जो जमीन को खाद्य- 
पदार्थ पहुँचाने के अलावा उसे इतना योग्य बनाते है कि वह आवश्यक मात्रा में जलवायु 
खींच सके । इसलिए, विद्वानों के विचार से, इस प्रकार तैयार की हुई खाद, कृषि के 
लिए, अधिक उपयोगी और आवश्यक हैँ । ग्रामोद्योग की ओर से इस विषय में काफी 
खोज की गई। इसके प्रचार का प्रबन्ध भी किया ग़या। गवनंमेंट के क्रषि-विभाग की 
ओर से भी किया जाता हैं; पर इसमें सन्देह नहीं कि वहाँ इसकी अभी बहुत कम 
गुजाइश है । आज जो अन्न की कमी हो रही है वह--यदि ठीक प्रबन्ध हुआ तो-- 
बहुत ह॒द तक दूर की जा सकती है । 


सत्ताइंसवॉ अध्याय 


खाद्य-पदार्थों में गोरस का बहुत महत्त्व हे । दूध एक प्रकार से उन सभी पदार्थों 
का दाता है जो मनृष्य-जीवन के लिए आवश्यक है । साधारण लोगों में चन्द ऐसे हे 
जो जन्म के कई महीने बाद तक केवल दूध के आहार पर जिन्दा रहे और पले है। इस 
देश में दूध का महत्त्व पुराने काल से ही लोगों ने इतना समझा कि उसको अमृत का स्थान 
दिया । आज देश का दुर्भाग्य है कि बच्चे के लिए भी दूध मिलना कठिन हो गया है। 
ऐसा मालम होता है, मानों अब दूध मिलेगा ही नहीं । दूध गाय से मिलता है। भैस, 
बकरी इत्यादि से भी। पर कई कारणों से, जिनका विवेचन आगे किया जायगा, गाय 
को ही अधिक महत्त्व दिया गया हें । 

भारत कृषि-प्रधान देश है । यहाँ सौ में प्रायः सत्तर आदमी गाँव में रहते है जो 
कृषि से ही किसी-न-किसी रूप में अपना गुजर करते है। अन्य देशों मे--जैसे दक्षिण- 
अफ्रिका, आस्ट्रे लिया, अमेरिका इत्यादि में---आदमियों की आबादी के हिसाव से जमीन 
बहुत है; इसलिए जो लोग खेती करते है उनके पास जमीन काफी रहती है। एक-एक 
का खेत बहुत बड़ा हुआ करता है । हिन्दुस्तान में आबादी ज्यादा होने की वजह से, और 
बहुत दिनों से खेती जारी रहने के कारण, जमीन बहुत आबाद हो गई है, पर छोटा-छोटा खेत 
एक-एक घर या कुटुम्ब को रह गया है। ऐसे खेतों का दारमदार बहुत करके बेल पर ही 
है; क्योंकि बैल ही खेत जोतते हैं, फसल तेयार होने पर दोनी करते हैँ और बोर ढोने 
के लिए गाड़ी में जोते जाते हैं। इसलिए बैल के बिना किसान का एक कदम भी चलना 
कठिन है । गाय दूध भी देती हैं और खेती के लिए बैल भी। यद्यपि भेसा खेत का 
कुछ काम कर सकता हैँ तथापि उससे उतना काम नहीं होता जितना बैल कर सकता है । 
कहीं-कहीं भेंसे भी खेत के काम में लगाये तो जाते हैँ, पर वे उतना काम नहीं देते जितना बैल 
देता हैं। गाय का इसी कारण अधिक महत्त्व है । इसके अलावा भैस या भैसा गाय के मुकाबले 
में, बहुत खाते हैं। उनका पालन-पोषण भी अधिक खर्चीला होता है । इससे स्पष्ट है कि 
गोपालन केवल दूध या दूध से बनी दूसरी खाद्य-वैस्तुओं के लिए ही आवश्यक नहीं है, 
बल्कि अन्न पैदा करने के लिए भी, जो मनुष्य का मुख्य खाद्य है, अत्यन्त आवश्यक है । 
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महात्माजी ने गौ, के महत्त्व को खूब समझ लिया था। वह यह भी जानते थे कि 
उसको यह महत्त्व हिन्दसमाज और हिन्दू-धर्म में क्यों दिया गया है। इसलिए गोसेवा 
को वह एक महत्त्वपूर्ण काम समझते थे। जब ग्रामोद्योगों का उद्धार और उन्हें प्रोत्साहन 
देने का काम उन्होंने शुरू किया, तो उसमें गोसेवा को भी बहुत उच्च स्थान स्वाभाविक 
रीति से मिल गया। जब इसके लिए उन्होंने गोसेवा-मंडल की स्थापना सेठ जमुनालाल 
बजाज के अधीन करवाया तब उसे आज की रूढ़ियों से बचाकर सच्ची सेवा का प्रबन्ध 
कराना और उसके निमित्त आवश्यक खोज कर।ना उस मण्डल का ध्येय तथा कायंक्षेत्र 
बनाया । 

हिन्दू गाय को माता समझते है । उसकी पूजा भी करते है। हिन्दू-पुराणों में 
क्षीर-समुद्र का वर्णन मिलता है । कृष्ण-लीला में तो गोपालन, दूध, मक्खन इत्यादि का 
विशद वर्णन है ही। उन दिनो किसी की सम्पत्ति उसके गोधन के परिमाण में ही आँकी 
जाती थी । कितने ही युद्ध गौ के कारण हुआ करते थे। अब उस समय की प्रथा का 
आभास मात्र रह गया है । तो भी सब यज्ञों मे गो और गोरस तथा गोबर का स्थान आज 
भी हिन्दू-समाज में महत्त्व रखता है । गोदान एक बडा पुण्य का काम समझा जाता है। 
किसी भी पावन तिथि पर अथवा बड़े संस्कार के समय गोदान ही एक आवश्यक 
क्रिया माना जाता है । गोपाष्टमी के मेले के अवसर पर गौ की विशेष करके पूजा की 
जाती है । पर यह सब होते हुए भी आज जितनी दुर्देशा गाय की हिन्दुस्तान में होती 
है, वैसी कही भी नही ! इसे खाने को पुरा नही मिलता। यह ठीक तरह से रखी 
नही जाती । नतीजा यह होता है कि यद्यपि मवेशियों की संख्या आज हिन्दुस्तान में 
बहुत है तो भी दूध बहुत ही कम मिलता है । बैल दिन-पर-दिन कमजोर होता जा रहा है, 
जिससे खेती भी खराब होती जा रही है । जैसे-जेसे आबादी बढती जाती हैं, गोचर- 
भूमि आबाद होती जाती है । गायों के चरने के लिए बहुत जगहों में बहुत कम भूमि 
रह गई है, कितनी जगहों में तो बिल्कुल है ही नहीं । 

गोसेवा में सुधार करना इन सब कारणों से अत्यन्त आवश्यक हो गया है । बकरीद 
के दिन गो-बथ करने के कारण म्‌सलमानों के साथ जहाँ-तहाँ हिन्दू लड़ जाया करते हैं। 
पर गाय किस तरह सुख से रखी जाय, किस तरह वह अधिक उपयोगी बनाई जाय, इस 
पर हिन्दू ध्यान नहीं देते। वे यह भी भूल जाते हँ कि जो गाये कुर्बानी के लिए अथवा 
और कारणों से कत्ल की जाती है उनमें से अधिक को तो हिन्दुओं के ही घरो से मोल लेकर 
कतल करनेवाले कतल करते हैं । बात यह हैं कि इस समय जैसी गायें हमारे पास अधिक 
करके होती है, उनका पालना कठिन हो गया है, उन पर जो खर्च किया जाता है वह वसूल 
नहीं हो पाता, सहायक होने के बदले गाय भार-रूप हो जाती हैं, तव इसका एक ही नताजा 
हो सकता है--वह यह कि रखनेवाले के लिए उसे कतल करनेवाले के हाथ बेच देना ही अधिक 
लाभदायक हो जाता है । खास करके कलकत्ता--जैसे एक बड़ शहर में गाय को एक या 
दो ब्यान से अधिक रखना इतना खर्चीला काम हो जाता है कि बहुत कीमती गाय को भी 
कत्ल करनेवाले के हाथ बेच देना जिन्दा गाय रखने से अधिक लाभदायक होता है ! इससे 
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मौजूदा गौओं का नाश तो होता ही है, सारी नस्ल दिन-दिन खराब होती जाती है । आज 
की कैफियत यह है कि अच्छी नस्ल की गाय मिलना कठिन होता जा रहा है । 

हिन्दू बहुत जगहों में बृढी, लँंगडी और बोमार गायों के लिए पिजरापोल खोलना 
एक धमं का कृत्य समभते है । उसमें बहुत पैसे भी खच् किया करते है । कही-कहीं इत 
गोशालाओं में कुछ अच्छी गायें भी रखी जाती हैं । पर अधिक करके ये गोद्यालाएँ केवल 
बेकार जानवरों के लिए ही हुआ करती थी। महात्माजी ने बहुत ही विवेचना के बाद गो- 
सेवा और गोरक्षा की सारी पद्धति बदलने का निश्चय किया । इसलिए, एक विशेष गोशाला 
उन्होंने अपनी देख-रेख में कायम कराई, जिसके चलाने का भार सेठ जमूनाछारल बजाज और 
उनके भतीजा श्री राधाकृष्ण बजाज ने अपने ऊपर लिया। फिर सभी ऐसे बिद्वानों का, 
जो इस विषय का ज्ञान रखते थे, एक सम्मेलन किया गया। वहाँ विवादग्रस्त विषयों 
पर विचार करके एक नीति निर्धारित की गई। उस गोशाला में, तथा अन्य जगहों में, 
जो काम किया गया है उसका नतीजा यह निकला कि एक काफी अच्छा कार्य क्रम बन सका । 
यदि इस काये क्रम के अनुसार काम किया गया तो इसमें सन्देह नहीं कि गोत्रंश की अच्छी 
उन्नति होगी, भारतवर्ष को दूध और बैल दोनों ही बेहतर मिलेगे । 

अबतक ब्रिटिश गवर्नमेंट की तरफ से भी बहुत गोशालाएँ बनाई गई थीं। खासकर 
फोज के लिए, उन बड़-बड़ शहरों के लिए जहाँ विशेषकर बड़ अंग्रेज अफसर रहा 
करते थे, अच्छा दूध-मक्खन मृहँया करने के खयाल से ये गोशालाएँ कायम की गई थी । 
इसलिए इन गोशालाओं में स्वभावत: अधिक ध्यान इस बात पर दिया गया कि 
ज्यादा दूध कैसे मिले । गायों में कुछ ऐसी नस्ल की गायें होती है, जो दूध ज्यादा देती 
हैं; पर जिनके बछड़े वेसे अच्छे और मेहनती तथा काम करनेवाले नहीं होते । दूसरी 
गाये ऐसी होती हैँ, जो दूध तो देती हैं, पर उतनी मात्रा में नही जितनी मात्रा में पहली 
किस्म की गायें; किन्तु उनके बछड़े बहुत अच्छे हुआ करते हैं, जो अधिक काम कर 
सकते है, अधिक बोझा ढो सकते है। एक तीसरी किस्म की ऐसी गायें है, जो दूध 
बहुत कम देती है; पर जिनके बछड मामूली तौर से अच्छे हुआ करते हें । चौथी किस्म 
की गाय ऐसी है, जो न ज्यादा दूध ही देती है और न अच्छे बछड़े । अंग्रेजों के जमाने 
में गोशालाओं में चूँकि दूध की ही ज्यादा खोज थी, इसलिए पहली किस्म की गायों को 
ही अधिक महत्त्व दिया गया, उनके पालने-पोसने का काम ज्यादा किया गया। जहाँ- 
जहाँ ऐसी नस्ल की गायें मिलीं, वे मंगाकर इन गोशालाओं में रखी गई । इन गोशालाओं 
में उन्हीं को प्रोत्साहन देकर उनकी ही तरक्की की गई । पर तो भी सरकारी गोशालाओं का, 
ख|सकर फौजी गोशालाओं का, खर्च काफी रहा। प्राय: सभी ऐसी गोशालाएँ बहुत नुकसान 
उठाकर चलाई जाती रहीं; क्योंकि उनके अपने सारे खर्च केवल दूध से ही निकालने पड़ते 
थे, बछड़े किसी काम के नहीं होते थे; पर बछड़ रखे भी नहीं जाते थे, जन्म के थोड़ ही 
दिनों के बाद मांस के लिए कत्ल कर दिए जाते थे--यदि वे बच भी जाते तो उनकी 
नस्ल ही ऐसी थी कि वे बहुत काम के नहीं होते थे। 

ऊपर कहा जा चुका हैँ कि हिन्दुस्तान को दूध और बछड़े--दोनों की ही जरूरत 
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है। इसलिए यह स्पष्द हो गया कि यहाँ दूसरी किस्म की गायों को ही, जहाँ तक हो 
सके, गाँव की दृष्टि से, प्रोत्साहन देना आवश्यक है । हाँ, बड़े शहरों में---जहाँ केवल 
दूध की ही जरूरत हो, बछड़ों की नही--शायद पहली किस्म की गाय भी कुछ काम दे 
सकती है, यद्यपि यह भी शायद महगी ही पड़े गी; क्योंकि केवल दूध से ही सारा खर्च निका- 
लना पड़े गा । अगर अंग्रेजी अमलदारी की। प्रथा के विरुद्ध बछड़ जिन्दा रखे जायें तो उनको 
खिलाना पड़े गा; पर उनसे बहुत काम नहीं मिलेगा। इसलिए, यह निश्चय हुआ कि 
जो गोशाला कायम की जाय, उसमें अधिकतर इसी तरह की सर्वाज्भीण--अर्थात्‌ जो दूध 
और बछड़ अच्छे देवें वही--गायें रखी जायोँ और उनकी नस्ल भी सुधारी जाय । 

अक्सर देखा गया हैं कि दूध अच्छा देखकर लोग गायों को दूर-दूर से बहुत खर्च 
करके मंगवाते हैं। जब रेल नहीं थी, तब जानवरों का बहुत दूर आना-जाना नही हुआ 
करता था। इस तरह देश-भर में कई नसस्‍्लें कायम हो गई, जो किसी विशेष स्थान में 
ही पनपी और बढी । उन दिनों भी लोग गोपालन और नस्ल के सुधार की बात समभते 
थे, इनका वेज्ञानिक शास्त्र भी जानते थे । जब जहाँ जिस तरह के बैल की जरूरत समभी गई 
तब तहाँ उस तरह के बल, नस्ल का सुधार करके, तैयार किये गये, जो आज भी मिलते है । 
इस देश में ऐसे बैल मिलते है, जो धीमा तो चलते हैं, पर काफी बोभ ढो सकते है । 
ऐसे बैल भी मिलते है, जो बोझ कम ढो सकते है, पर तेज भाग सकते है प्रायः घोड़े के 
समान तेजी के साथ रथ दौड़ा सकते है । मामूली तौर से अक्सर बैल ऐसे होते है, जो 
हल खीचते हैं और बोभ ढोते हैं तथा साधारण चाल से चलते भी हैं। गाये भी ऐसी 
बनाई गई थी । तभी वे आज भी मिलती है, जो भिन्न-भिन्न प्रकार के बलों को पैदा कर 
सकती है, जो या तो अधिक परिमाण में दूध ही दे सकती है या अच्छे बेल ही । 

जो प्रथा दूर-दूर से गायों को लाकर रखने की, विशेषकर अंग्रेजी अमलदारी की 
गोशालाओं की वजह से, चल पड़ी थी वह कई तरह से हानिकर साबित हुईै। एक तो 
अपने प्राकृतिक स्थान से बहुत दूर ले जाने की वजह से वह गाय वहाँ के जलवायु में ठीक 
खपती नही है, दूसरे उस कारण से उसे वह चारा खाने को नही मिलता जो अपने स्थान 
में उसे मिला करता था, तीसरे उसके योग्य सभी जगहों में सॉड़ भी अच्छे नही मिलते । 
यदि वह गाय अपने स्थान पर ही रह गई होती तो वह अपनी नस्ल के बहुतेरे गाय-बैल 
पैदा करती, और अगर उसको अपने ही स्थान में उन्नति करने का साधन दिया गया 
होता तो वह एक उन्नत नस्ल पैदा करती; पर अन्य देश में पहुँचकर वह स्वयं भी कुछ 
दिनों के बाद खराब हो जाती है, उसके बंशज तो उतने अच्छे होने से रहे। यह सम्भव 
नहीं कि सूखे प्रदेश--पंजाब, राजपूताना अथवा सिन्ध--की गायें बगाल या बिहार-जैसे 
सरस प्रदेश में उतने ही सुख से रह सके जितना सुख उन्हें अपने जन्मस्थान में अनायास प्राप्त 
था। इसलिए यह एक सिद्धान्त के रूप में निकाला गया कि किसी एक जगह की नस्ल 
की गायों को कहीं दूर ले जाकर उनसे नस्ल बढ़ाने का प्रयत्न बहुत करके सफल नहीं होगा । 
जहाँ जिस नस्ल का जानवर अधिक होता हैं वही का जलवायु उस नस्ल के लिए अनुकूल 
है। यदि जूसे वहाँ उन्नत करने का प्रयत्न किया जाय तो वह प्रयत्न अधिक सफल हो 
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सकता है । जो थोड़ं-बहुत प्रयोग किये गये है उनका नतीजा बहुत अच्छा निकला है । 
नस्ल सुधारने में गाय और साँड़ दोनों की उन्नति आवश्यक है। पर गाय चाहे कितनी 
भी अच्छी हो, अगर उसको साँड़ अच्छा न मिले, तो केवल उसका बच्चा ही खराब न 
होगा, बल्कि उसका दूध भी कम हो जायगा । इसलिए, अगर किसी स्थान में मामूली 
तोर से सर्वाज्रीण गाये हों और उनके साथ अधिक दूध देनेवाली नस्ल का साँड़ लगाया 
जाय, तो देखा गया है कि दूध बढ़ जाता हे । इसलिए अगर कहीं दूसरी जगह से जान- 
वर लाना ही आवश्यक समभा जाय, तो साँड़ लाना अधिक लाभदायक होगा । 

गो-सेवा-संघ का यह दूसरा सिद्धान्त-सा बन गया है कि गाये कही दूर न ले जाई जायें, 
सबसे अच्छी स्थानीय नस्ल को ही उन्‍नत करने का प्रयत्न किया जाय; अगर शास्त्रीय 
ढंग से देख-विचार कर यह मालम हो जाय कि अमुक प्रकार का साँड़ अबिक लाभदायक 
होगा, तो उस प्रकार का सॉड़ वहाँ मंगाया जाय, गाय नही; इस प्रकार स्थानीय नस्ल को 
सुधारना ही वहाँ का बड़ा सुधार माना जाय । वास्तव में नस्ल सुधारने का काम कठिन 
है । इसमे शास्त्रीय ज्ञान और अनुभव की बडी जरूरत है । इसलिए यह काम हर कोई 
नही कर सकता। जहाँ भी इसका प्रयत्न किया जाय, ज्ञान और अनुभव रखनेवाले अच्छे 
योग्य व्यक्ति ही इसका भार उठायें । नही तो डर हूँ कि ऐसे प्रयत्न से अनर्थ भी हो जाय । 

गो-सेवा के सम्बन्ध में महात्माजी ने एक और नया सुधार देश के सामने रखा, जो 
हिन्दुस्तान के लिए एक घृणित बात थी । हिन्दू जबतक गाय जीती रहती हँ तबतक 
उससे जो कुछ काम निकाल सकते है, निकालते है । किन्तु उसके मर जाने पर उसे छुना 
भी पसन्द नहीं करते है ! इसलिए जिस जाति के लोग मरे जानवर को उठाते और उसके 
चमड़ इत्यादि निकालते है, वे आज हिन्दू-समाज में अछूत समभे जाते है ! चमड़े से काम 
लेने में हिन्द हिचकता है । वह चमड़े का काम करना नहीं चाहता। महात्माजी ने 
देखा कि मरी गायों के चमड इत्यादि से यदि काम न लिया जाय तो गाय रखना आर्थिक 
दृष्टि से शायद सफल न हो । इसलिए उन्होने समझाया कि एक मरी गाय का चमड़ा, 
मांस, हड़ी, सीग, चर्बी, स्नायू इत्यादि सभी चीजों को काम में लाना चाहिए; इनसे जो 
कुछ पैदा किया जा सके, पेदा करना चाहिए। उन्होंने वर्धा के पास नालवाड़ी में एक 
चर्मालय खुलवाया जहाँ मरे मवेशियों का चमड़ा निकालकर पकाया और तंयार किया 
जाता था, मांस और हड्डी की खाद बनाई जाती थी, स्नायू से ताँत बनती थी, चर्बी 
निकालकर जिन कामों में लगाई जा सकती उनमें लगाई जाती थी । इस तरह, देखा 
गया कि मरी गाय के यदि सभी अंग ठीक उपयोग में लागे जायें तो वह एक अच्छी 
रकम देठी है । 

कलकत्ता-जंसे बड शहर में तो व्यापारियों ने यह भी दिखलाया हं कि गाय जब 
बिसुख जाती हँ तब यदि वह पाली जाय, उस वक्‍त तक के लिए इन्तजार किया जाय जब 
वह फिर दूध देने लगे, उसके बछड़ को भी आवश्यकता के अनुसार दूध दिया जाय, ता 
इस तरह गाय पालना इतना खर्चीला हो जाता हूँ कि उसमें मुनाफा नहीं हो सकता। 
इसलिए, वहाँ बहुत व्यापारी अच्छा दूध देनेवाली गाय बाहर से ले जाते है, ओर जहाँ तक 
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हो सकता है, उससे पहले ब्यान में ही दूध से पैसे निकाल लेते हैं, बच्चे को भी बेच देते 
हैं । पहले अच्छी कीमत में बच्चा बिक जाया करता था । जो दूध बच्चा पीता था 
वह॒भी बच जाया करता था। पैसे भी निकल आते थे। कतलर करनेवाले इस तरह 
की सूखी गाय को बहुत कम कीमत देकर खरीद छेते थे और बेचनेवाले कम कीमत पर 
बेचकर भी मुनाफे में रह जाते थे; क्योंकि सूखी गाय को खिलानें का खर्च बच जाता 
था, सिफ्फ दूध से ही इतने पैसे निकल आते थे कि गाय की कीमत और उसके पालने 
का खर्च कुछ मुनाफे के साथ लोट आता था । कसाई मांस, चमडा, चर्वी इत्यादि से जितना 
पैसा निकालता था उतने से ही वह जिस दाम पर गाय खरीदे हुए होता था उससे अधिक 
फायदा उसको हो जाता था। इसलिए उसको इस तरह की गाय खरीदकर कतल करने में 
मुनाफां रहता था । 

महात्माजी को ये सब बाते मालम हो गई थी । इसलिए उन्होंने इस बात पर जोर 
दिया कि गायों की रक्षा तभी हो सकती है, जब उनका पालन केवछ भार न होकर 
कुछ मुनाफा देनेवाला हो जाय, अथात्‌ आर्थिक दृष्टि से लाभदायक हो जाय । इस 
के लिए चार चीज जरूरी थीं--( १) गाय अधिक दूध दे, (२) उसके बछड़े अच्छे हों, 
(३) उसका गोबर इस तरह काम मे लाया जाय कि वह खाद बनकर खेती के लिए लाभ- 
दायक हो जाय, (४) उसके मर जाने पर उसके चमड़े इत्यादि से जो कुछ निकाला जा 
सकता है वह निकाल लिया जाय । अच्छा दूध और बछड़ा देने वाली गाय नस्ल सुधारने से 
ही पंदा हो सकेगी। इसलिए उन्हीं पशुओं की नस्ल सुधारने पर उन्होने जोर 
दिया । उनके प्रयोग का फल यह निकला कि यह काम, जेसा ऊपर बतलाया जा चुका है, 
यदि ज्ञान और वृद्धिमत्ता के साथ किया जाय तो, सफल हो सकता हे । खाद के सम्बन्ध 
में प्रयोग करके उन्होंने यह देख लिया कि इससे खेती की काफी उन्नति हो सकती है । 
चमड़े के काम से, जो समाज की रूढियो के कारण सबसे कठिन था, यह साबित हुआ 
कि यह भी म॒नाफे का ही काम है। जैसा ऊपर कहा गया है, चमड़ा निकालना 
इत्यादि घणित काम समझा जाता था। उस काम को आवश्यक काम बतछाकर 
ऐसे लोग उसमें लगाये गये जिनकी जाति ऐसे काम के नजदीक जाती नहीं थी। घृणा 
का कारण यह भी था कि वह काम भी गंदा है । इसलिए उसके करने के तरीके 
में सुधार करके उसमे सफाई हछाने का प्रयत्न किया गया, जिससे उसके विरुद्ध जो 
भावना गदगी के कारण थी वह कम हो जाय । मामूली तोर से जो जानवर मर 
जाता है उसके चमड़ से गांव के अस्पृश्य-वर्ग के लोग जूते इत्यादि अथवा और किस्म 
की जरूरत की चीजें बनाते थे। हइडी फंक दी जती थी । उसे गिद्ध-कौए नोचा करते 
थे। इस तरह एक अत्यंत उपयोगी चीज, जिसकी अच्छी खाद बन सकती, यों ही बर- 
बाद हो जाती थी। जहाँ वह चीज फेंकी जाती वहाँ कई दिनो तक दुर्गन्ध फैलाकर 
हवा बिमाड़ती रहती थी । हड्डी बेकार ही पड़ी रह जाती थी | उसे जमा करके कुछ 
व्यापारी विदेश में भेज दिया करते थे। वहाँ उससे खाद के अलावा और भी कई चीजे 
बनाई जाती थी जिनसे अच्छा दाम निकरू आता था । 
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महात्माजी ने मांस से खाद तैयार कराई। हड्डी अलग से काम में लाई गई, 
जिससे विशेष काम खाद का होता था। चर्बी अलग निकाह ली जाती थी। यह 
सब एक ही प्रक्रिया में हो जाया करता था। इस तरह, यद्यपि यह काम हिन्दू-विचार 
से बहुत घुणित होता तथापि इसे उन्होंने एक अत्यन्त लाभदायक काम साबित करा 
दिया। साथ ही, घृणा की भावना भी दूर करा दी। जितनी गोशालाएँ हिन्दुस्तान 
मे हैं, सब अगर केवल बेकार पशुओं के आश्रय के लिए ही न रह जाय॑ँ, 
बल्कि वे व्यापारिक रीति से चलाई जाये, तो जितना खर्च उनपर आज देदक्ष में 
हो रहा हैँ उतना उन्हीं से निकल सकता है, इस प्रकार वे बहुत अधिक लाभप्रद हो सकती 
हैं। इसके लिए आवश्यक है. कि इन गोशालाओं में अच्छी नस्ल की गाये रखी जायें, 
जो काफी दूध दिया करें, जिनके पालने से मुनाफा हो; ऐसा नहीं कि बेकार पश्ुु ही 
गोशालाओं में रहें। पशुओं का खर्च तो मुनाफे से ही निकल आया करे यदि गोशालाओं 
में अच्छे और बेकार पशुओं का ठीक अनूपात रखा जाय, चारा पैदा करने और गोचर 
के लिए गोशाला के पास काफी जमीन हो, गोरस बेचने का--चाहे दूध के रूप में या 
उससे और कुछ बनाकर --ठीक प्रबंध हो, गोमूत्र और गोबर तथा गोशाला के बुहारन 
से खाद बनाने का ठीक प्रबंध हो, उस खाद का भी अच्छा उपयोग हो, गाय की नस्ल 
सुधारने का अच्छा प्रयत्न हो, मरे हुए पशुओं के चमड़ इत्यादि के उपयोग के लिए 
गोशाला के साथ ही चर्मालय भी हो | इससे प्रत्येक गोशाला स्वावलम्बी हो जाय । साथ 
ही, उससे देश का उपकार भी होने लगे । 

ऊपर कहा जा चुका हैँ कि गोपालन में खचे का एक मद ऐसा होता है कि जिसकी 
वजह से बहुत घाटा होने लगता हैं । बिसुखी हुई गाय जबतक काम देने लायक तैयार न 
हो जाय तबतक गो-वंश के पालन का खर्च एक बहुत बड़ा खर्च का मद होता है। 'इसके 
लिए सोचा गया कि गोशाला से कुछ दूर पर ही यदि जमीन मिल जाय, जहाँ बिसुखी 
गाय के लिए चारा काफी मिलता हो, तो गोशाला में केवल दुधारू जानवर ही रखे जायें, 
जिनसे दूध की बिक्री में सुविधा हो। इस तरह की बिसुखी गाय और उसके बच्चे--. 
जबतक वे काम के लायक तंयार न हो जाये--एऐसे स्थान मे रखे जायें जहाँ उनके पालने 
में खच॑ कम पड़ । तो, इसका फल यह होगा कि एक बड़ मद पर जो बहुत खर्च पड़ता है 
उसमे काफी कमी आ जाय । 

नस्ल के बिगडने का एक कारण यह होता है कि इसकी जरूरत नहीं महसूस का 
जाती कि किस गाय का किस तरह के साँड़ के साथ लगाया जाना लाभदायक होगा। 
बिना समभे-बूके कोई भी साँड़ किसी भी गाय से लगा दिया जाता है। बस वह नस्ल 
बिगाड़ देता हैं। अगर नस्ल को उन्नत करना हो तो यह आवश्यक हे कि गाय अच्छे 
साँड़ से लगाई जाय । विदेशों में गाय के प्रति कोई धामिक भावना नहीं है | वहाँ जिस 
जानवर को बेकार समझते हैं वह मार डाला जाता है । उसके मांस इत्यादि से जो पैसे 
निकल सकते है, निकाल लेते है। इसलिए, नस्ल के ' सुधार का जो काम ऐसे देशों में 
किया जाता है उसके लिए बुरी नस्ल के जानवर कतल कर दिये जाते हैं। इस देश 
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में ऐसा नहीं हो सकता । .इसलिए, कोई ऐसा उपाय होना चाहिए जिससे बुरी नस्ल के 
जानवरों को बिना मारे ही नस्ल का सुधार हो सके । इसका एक ही तरीका हूँ। वह 
यह है कि बुरी नस्ल के साँड़ों का कहीं भी मेल गायों के साथ न होने पाये । हिन्दु-समाज 
में ही यह बात चल गई है कि बैल को बधिया करना बुरा काम नहीं माना जाता है। 
अधिकांश बैल बधिया किए हुए ही होते हैं । इसलिए लोकमत बधिया करने के विरुद्ध 
नहीं है । यदि ऐसा प्रयत्त किया जाय कि बुरी नस्ल के सभी बछड़े बधिया कर दिये जायें, 
केवल अच्छी नस्ल के बैल ही साँड़ के लिए रखे जाये, तो नस्ल सुधारने का काम प्रगति 
कर सकता हैं। यह कोई नई बात नहीं है; क्योंकि हिन्दुओं में श्राद्ध के समय वृषोत्सगे 
की प्रथा बहुत दिनों से चली आती हूँ । शास्त्रों में वृषोत्स्ग के लिए अच्छ-से-अच्छा 
बाछे ही दागकर छोड़ने का महत्त्व बतलाया गया हैँ । जो वर्णन ऐसे बाछे का शास्त्रों 
में किया है उससे स्पष्ट मालम होता है कि बढ़िया-से-बढिया बाछा ही दागना चाहिए । 
बाछा को दागकर उसे घूमने-फिरने की आजादी दे दी जाती है । इसका अर्थ यह है 
कि वह कहीं बाँधकर न रक्‍खा जाय, स्वतंत्र होकर घूमता रहे; जबतक अच्छा-से-अच्छा 
खाद्य-पदार्थ मिले, खाया करे और अच्छा-से-अच्छा गोवंश देवे । पर और बातों की तरफ 
से, जो महत्त्वपूर्ण थी, लोगों का ध्यान हट गया--उनके अर्थ को लोग भूल गये । जैसे- 
तैसे बाछे को श्राद्ध के दिन दाग देने का रिवाज जारी हो गया। आजकल लोग ऐसे 
साँड़ों को अपने खेत में चरने नही देना चाहते; क्योंकि जमीन उनके पास इतनी कम होती 
हैं कि उसकी फसल से परिवार का पालना उनके लिए कठिन हो जाता है । नतीजा यह 
होता है कि दागा हुआ मामूली बाछा घर-घर जेसा-तेसा चारा खाता फिरता है । अच्छे 
साँड़ से ही गोएँ संस्कारी हुआ करती है। यहाँ साँड़ का यह हाल है ! ऐसी दशा में 
नस्ल के बिगड़ने के सिवा दूसरा नतीजा नहीं हो सकता। इसलिए, आज की स्थिति 
में मामूली तौर से सभी बाछों को बधिया करा देना अत्यन्त आवश्यक है । इस प्रथा को 
जोर से चलाना चाहिए। साथ ही, अच्छे-से-अच्छे साँड़ों को, चाहे वे जहाँ से मिलें, लाकर 
पालना चाहिए। जो लोग मिला-जुलाकर उसे पाले वे अपनी ही गाय के लिए उससे 
काम लें। यदि एक गृहस्थ उसे न पाल सकता हो तो कई गृहस्थ सहयोग करके उसे 
पालें। जो उसके पालन में शरीक न हो, वह जब कभी उस साँड़ से काम ले तब शुल्क 
देकर ही। इस तरीके से नस्ल का सुधार थोड़ प्रयत्न में हो सकता है। पर इसके 
लिए अच्छी नस्ल का साँड़ खास तोर को देखरेख में रखना तथा सावधानी से उसका पालन- 
पोषण करना आवश्यक है। उतना ही आवश्यक यह भी है कि दूसरे बछड़े बधिया कर 
दिये जाये । 

एक ओर काम जरूरी हैं। नस्ल के सुधार में गाय भी अच्छी होनी चाहिए। 
यदि बूढी---कम दूध और कमजोर बछड़ देनेवाली-गाय भी बियाती रहे तो नस्ल के 
सुधार में कठिनाई होगी। इसलिए इस तरह की गायों को भी किसी-न-किसी तरह 
बच्चा जनने से रोकना जरूरी है। इसका एक ही रास्ता है। वह यह है कि सांड़ों 
के साथः उन गायों का सम्पक न होने दिया जाय । यदि ऐसा चारागाह मिल जाय, जहां 
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कम-से-कम खर्चे में ऐसी गायें रखी जा सकें, जहाँ कोई साँड़ उनके बीच जाने नहीं पावे, 
तो एक पीढ़ी के भीतर ही सब गायें समय पाकर खुद मरकर अपनी नस्ल का अन्त कर 
सकती हैं। इसमें किसी तरह के गोवध की आवश्यकता अथवां आशंका नहीं और न 
इसमें गाय को कष्ट देने की ही जरूरत हे। गोचर-भूमि में उनपर ऐसा नियंत्रण हो 
कि साँड़ों के साथ उनका समागम न हो पाये*। जब वे मरें तो उनके हाड़-मांस से जो कुछ 
निकाला जा सके तथा उनके जीते-जी मूत्र-गोबर से जो कुछ पैदा किया जा सके, वह कर 
लिया जाय । दोनों तरह की आमदनी मिलाकर उनपर जो खर्च पड़ा होगा वह अगर 
सबका सब नहीं निकल आवेगा तो उसका बड़ा अंश जरूर मिल जायगा । 

महात्माजी ने गोशाझा के विविध प्रयोगों से गो-सेवा को एक एसा रूप दे दिया 
है कि वह सचम्‌च एक लाभप्रद व्यवसाय हो जाय । यदि उनके कार्यक्रम को देश ने 
अपना लिया तो इसमें सन्देह नहीं कि जहाँ दूध की इतनी कमी हैं वहाँ दृध अधिक मिलने 
लगे, घी-मकखन जहाँ दुलेभ हो रहा है वहाँ वह प्रचुर मात्रा में मिलने रूग जाय, बैल 
न मिलने अथवा उसके कमजोर हो जाने से खेती जो कमजोर होती जाती है उसम 
जान आ जाय, गोमूत्र-गोवर और मास-हड्डी की खाद से उपज अधिक बढ जाय, गोवध के 
कारण जो अच्छी नसलों का लोप-सा होता जाता है वह बन्द हो जाय, नस्ल में काफी 
तरक्की हो जाय, गोपालन भार न रहे, एक लाभदायक पेशा हाथ आ जाय और दृध के 
साथ-साथ अन्न की वृद्धि भी देश में हो जाय। इस विपय में भी महात्माजी ने एक 
नई विचार-धारा और नया दृष्टिकोण हमारे सामने रखा है । ये सब चीजें सिर्फ अट- 
कल और अनुमान की ही नहीं रह गई है, बल्कि प्रयोग द्वारा छोटे पैमाने पर प्रमाणित 
भी हो चुकी है। साथ-ही-स,थ, उन्होने ऐसा प्रयत्त किया कि जो काम घृणित समभा 
जाता था, जिससे दूर रहना इज्जत पाने का एक कारण माना जाता था, वह घृणित काम न 
रह जाय ओर इज्जत पाने की जड़ भी कट जाय ! 


अठाईसवॉ अध्याय 


वर्धा में रहते-रहते महात्माजी ने निश्चय किया कि गाँव का सुधार अगर करना है 
तो गाँव के लोगों के जीवन को अच्छी तरह समझ लेना चाहिए, उनमे रहकर उनकी सभी 
बातों से परिचित हो जाना चाहिए और जहाँ-जहाँ उनको किसी असुविधा या कठिनाई का 
मुकाबला करना पडता हो, सबको जान लेना चाहिए; यह ज्ञान तबतक पूरा नहीं हो 
सकता जबतक आदमी उन्ही के बीच में उन्ही की तरह रहने न लगे और उनके अनु- 
भव को अपना'अनुभव न बना ले; इसलिए गाँव में देहाती जीवन बिताना अत्यन्त आव- 
दइयक हैं; वह जीवन ऐसा नही है कि औरों पर ही एक प्रकार का बोझ हो जाय और 
दूसरों का आराम कम करके अपना आराम बढा ले, बल्कि वह ऐसा हुँ कि जहाँ तक हो 
सके, दूसरों के सुख के बढाने में उसके द्वारा सहायक हुआ जाय । 

वर्धा एक छोटा-सा शहर है । उस वक्‍त की आबादी प्॒रचीस हजार होगी। पर 
तो भी वह एक शहर ही हँ । इसीलिए उन्होंने वहाँ से चार मील की दूरी पर सेगाँव' 
नामक गाँव में जाकर रहने का निश्चय किया । यह गाँव यों तो चार मील दूर हूँ, पर 
उन # दिनों वर्धा से वहाँ तक कोई सड़क ऐसी नही थी जिसपर मोटर इत्यादि वहाँ जा 
सके । बैलगाड़ी किसी तरह सूखे दिनों में चली जाती थी । पर वर्षा में वहाँ जाना कठिन 
हो जाता था। वहाँ की मिट्टी काली हैँ । इसलिए, जब पानी बरसता हे, तो वह इतनी 
गीली और लूचीली हो जाती है कि आदमी के पेर बहुत जगहों में घँस और फिसल 
जाते हैँ । वर्धा से सेगाँव के रास्ते में कहीं-कही तो पथरीली जमीन मिलती है और कँटीली 
भाड़ियाँ भी यहाँ से वहाँ तक लगी हुई है । ऐसे गाँव की एक छोटी-सी झोपड़ी में, जहाँ 
पहले से श्री मीरा बहिन जाकर रहती थी, महात्माजी ने जाने का निश्चय किया ! वहाँ 
एक-आध झोपड़ी और तेयार हो गई । कुछ दिनों तक तो महात्माजी ने इस तरह का 
नियम रखा कि वहाँ दूसरे छोग न रहें । यहाँ तक कि श्रीमहादेव भाई देसाई भी वहाँ नहीं 
रहते थे । उनको रोजाना मगनबाड़ी से सेगाँव जाना-आना पड़ता था। सुबह जाकर वह 
दिन-भर का काम करते और संध्या कौ लौटकर मगनबाड़ी आते; फिर जो कुछ करना 
होता, करते । दूसरे लोग भी बहुत ही कम जा-आ पाते; क्‍योंकि जाने में काफी कठि- 
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नाई होती । आहिस्ता-आहिस्ता लोगों ने बैलगाड़ी में आना-जाना आरम्भ किया। कुछ 
दिनों के बाद तो सेठ जमनालाल बजाजजी ने मोटर-कार के पहिए लगाकर एक छोटी-सी 
बैलगाडी बनवा ली, जिसमें दों आदमी बंठकर जा सकते थे ! आहिस्ता-आहिस्ता यहाँ से 
वहाँ तक एक एसी सडक निकली कि और अच्छे दिनों में ताँगे भी आने-जोने छंगे। कई 
त्रषों के बाद पवकी सडक बन गई। अब तो आसानी से मोटरकार जा-आ सकती हें। 
टेलीफोन भी लग गया है । यह सब-कुछ कई वर्षों में हो सका। पर जब केवल हिन्दुस्तान 
के ही दूर-दूर के प्रान्तों से नहीं, विदेशों से भी बहुतेरे लोगों का आना-जाना होने लगा, 
तब इन सुविधाओं के बिना काम चल ही नहीं सकता था | 

गाँव तो छोटा है ।* आबादी कुछ हरिजनों की है और कुछ दूसरे लोग भी हैं। 
कुछ दिनों तक महात्माजी के वहाँ जाने से लोगों पर कोई विशेष असर पड़ता नजर नहीं 
आया । छुत-अछूत न मानने से लोगों ने आश्रमवासी का एक प्रकार से समाज-वहिप्कार 
किया । पर जो लोग आश्रम में रहते थ वे एकं-न-एक प्रकार से गाँव वालों को सेवा 
करते ही थे---जब तब गाँव की सफाई कर देना, कोई बीमार पड़ जाय तो उसकी सेवा- 
सुश्रूषा कर देना इत्यादि। प्रार्थना से भी वे आहिस्ता-आहिस्ता प्रभावित होने लगे। 
फिर बच्चों को शिक्षा देने का प्रबन्ध किया गया। वहाँ गोशाला खूल जाने के बाद 
बच्चों को दूध भी दिया जाने लगा। आश्रम में चरखे नियमपूर्वक चला करते थे। 
इसका भी कुछ-न-कुछ असर लोगों पर पड़ता रहा। वहाँ का जीवन ठीक गाँव वालों 
के जीवन की तरह बनाया गया। महात्माजी के लिए जो झोपड़ी बनी वह गाँव के 
लोगों के रहने की झोपड़ी-जेसी ही बनी । बाँस-फूस और मिट्टी की दीबारे, खपड़ की 
छाजन, मिट्टी से लिपी-पुती दीवार और जमीन। बस चटाई बिछाकर उस पर 
छोटी-सी गद्दी रख महात्माजी बैठा करते थे। एक छोटा-सा पंखा छप्पर से लटकाया 
हुआ था। जब कोई आता था, वही खींचा करता था, या स्वयं भी जरूरत पड़ने पर खींच 
कर थोड़ी-बहुत हवा कर लिया करते थे। सबसे बढ़कर सफाई का खयाल बहुत था। 
शौच इत्यादि के बाद उसका बतंन साफ करना, मल को खेत में इस प्रकार डारूुना 
कि उसकी गंदगी देखने में न आवे, उसकी बदबू न मिले, उससे अच्छी खाद बनकर खेत 
को उपजाऊ बना दे--यह सब आश्रमवासी खुद किया करते थे। भोजन के सम्बन्ध म 
बहुत करके जो साग-सब्जी वहाँ होती थी उसी से काम चलाया जाता था। आटा 
वही पीस लिया जाता था। पूर्ण चावल' भी वहीं बना लिया जाता था। आहिस्ता- 
आहिस्ता मकान बढ़ने लगे, काम बढ़ने लगे, आश्रमवासियों की संख्या भी बढ़ने लगी । 
कितनी ही संस्थाओं के केन्द्र उस गाँव में स्थापित हो गये । यहाँ तक कि उसका 
नाम भी 'सेगाँव” से बदलकर 'सेवाग्राम' हो गया, जो थोड़े ही दिनों में बहुत प्रसिद्ध हो 
गया । महात्माजी की इच्छा थी कि जिस तरह गाँव के लोग रहते है उसी तरह वहाँ रहा 
जाय; वहाँ जो कुछ सुविधा मिल सकती थी उसीके आधार पर वहाँ रहा जाय; जितनी 
सफाई से दिन बिताया जा सकता है, बिताया जाय; इस तरह ग्रामीणों की रहन-सहन 
और उनके जीवन में सुधार किया जाय । 
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उदाहरण के लिए उनके कुछ कष्टों का जिक्र करना अच्छा होगा। गाँव में 
साँप अक्सर हुआ करता है। वहाँ भी था। किस तरह साँपों से लोगों की रक्षा हो, 
यह एक प्रइन सामने आया । आरम्भ में वहाँ कोई महात्माजी के पास जाता तो एक 
बक्स देखने को मिलता जिसके चारों ओर शीशे की दीवार होती और सिरे पर ढक्‍्कनदार 
तख्ता लगा रहता । वहाँ जो साँप मिलते वे पकड़कर नमूने के लिए इसी में रखे जाते । 
कौन साँप विषला होता है और कौन नही, यह जानना आवश्यक हो गया । इसलिए इस 
विषय का अध्ययन पहले-पहल ही शुरू हुआ। स्थान-स्थान के साँपों के नमूने देख-देखकर 
तैयार रखे गये । किस तरह साँप पकड़कर बकक्‍स में रखे जाये, यह भी कुछ लोगों ने 
सीख लिया । एक बाँस के ऊपरी सिरे पर सूराख करके दूसरे वेसे ही बाँस से कुछ दूर 
पर रखकर दोनों के बीच एक लम्बी रस्सी लगा देते, जिसका एक छोर सिरे के ऊपर इस 
तरह बँधा हुआ होता कि वह उसमें से निकल न सके और दूसरी तरफ वह इच्छानुसार 
ढीली भी की जा सके । साँप पकड़ने मे यह बहुत काम देती । साँप जिधर से आता हो 
उधर के रास्ते में यह रख दी जाती । साँप जब लंगर और रस्सी के बीच. में आ जाता 
तो रस्सी खीचकर वह बाँध लिया जाता। इस तरह आसानी से साँप पकड़ा जाता था । 
इन सब प्रयोगो का मतलब यह था कि गाँव के लोगों को घतला दिया जाय कि वे साँपों 
को पहचान ले और उनमें जो जहरीले हों उनसे वे बचे रहें तथा जिसको वे पकड़ना चाहें 
उसे पकड़े भी ।* जो सॉप आश्रम में मिलते थे वे मारे नहीं जाते थे । वे पकड़कर रख 
लिये जाते थे। फिर गाँव से दूर जंगल-भाड़ में ले जाकर छोड़ दिये जाते थे । 

महात्माजी को इस बात का स्वयं अनुभव करना पड़ा कि गाँव के छोग मलेरिया 
द्वारा किस तरह सताये जाते है। वहाँ मलेरिया का प्रकोप वरसात के दिनों में, 
और कुछ बाद तक भी, रहा करता था। महात्माजी को स्वयं मलेरिया हो गया। 
वर्धा के डाक्टर वहाँ जाया करते थे, पर महात्माजी अभी उनसे अपनी चिकित्सा नही 
कराते थे, जबतक उनकी हालत कुछ अधिक खराब न हुई। तब उनको शहर के अस्पताल 
में लाने की बात चली । महात्माजी का विचार था कि जो सुविधा सेगाँव के लोगों को न 
मिलती हो उसे वह सेगाँव मे ही रहकर कैसे लेवे । इसलिए वह वर्धा आकर अपना इलाज 
कराना नही चाहते थे; क्योकि सेगाँव के लिए वह सुविधा अप्राप्य थी । 

यद्यपि सेगाँव देहात था तो भी वहाँ दूध की कमी थी । इसलिए वहाँ पर केवल 
आश्रमवासियो के लिए ही नही, गाँववालों के लिए भी, गोशाछा का खोलना आवश्यक हो 
गया । महात्माजी के सिद्धान्त के अनुसार वहाँ भी एक गोशाला चलने लगी जिससे वहाँ 
के बच्चों को भी दूध दिया जाता था। 

सेगाँव में रहते-रहते नई तालीम का एक कार्यक्रम महात्माजी ने देश के सामने 
रखा। नई-तालीमी-संघ का केन्द्रीय दफ्तर भी सेगाँव में ही कायम किया गया, 
जहाँ नई-तालीमी-संघ की रीति से चलनेवाली एक पाठशाशा भी कायम होकर चलने लगी । 
चरखासंघ की ओर से एक खादीशाला भी कायम हो गई, जिसमें चरखा इत्यादि से सम्बन्ध 
रखनेवाली सभी क्रियाओं की शिक्षा, भिन्न-भिन्न प्रान्तों से आये हुए विद्या्थियों को, दी 
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जाती हे । चरखा-संघ का दफ्तर भा उठाकर वहीं लाया गया । इस प्रकार, यदि आज कोई 
जाकर देखे तो, सेवाग्राम में बहुतेरे मकान बन गये हैं। काफी जमीन वहाँ के आश्रम 
के कब्जे में है, जिसमें खेती होती और ईख बोई जाती है। लोगों को इस बाठ की 
भी शिक्षा मिलती है कि खेत की उन्नति किस तरह की जा सकती है। जैसा ऊपर कहा 
गया है, जो चीज वर्धा में नही हो पाती उसकी भी खेती की जाती है। इस तरह वहाँ 
अच्छा मोटा गन्ना, बड़ -बड़ पपीते, ज्वार और काफी साग-सब्जी पैदा की जाती हैं। 

जितनी संस्थाएं वहाँ चलती है सबका अपना-अपना इन्तजाम है। १९४२ का संग्राम 
छिड़ने के पहले वहाँ एक खासी बस्ती बस गई, जिसमे बाहर के लोग भी, जिनमें विदेशी 
भी अक्सर हआ करते थे, आकर ठहरते । वे लोग महात्माजी के जीवन को देखते और 
जो प्रवत्तियाँ वहाँ चल रही थी उनका अध्ययन करते । एक अच्छा सुव्यवस्थित अस्पताल 
भी बिडला-कुटुम्ब ने वहाँ बनवा दिया है । पर यह सब कुछ होते हुए भी सेवाग्राम को. 
दहर नहीं कह सकते । वहाँ की रहन-सहन और सब बाते गाँव-जसी ही हैं। 

जिस समय सड़क इत्यादि नहीं बनी थी और जाना-आना पैदल ही हुआ करता 
था, मेरे स्वर्गीय मित्र श्रीमथुरा प्रसादजी एक बार वहाँ पहुँचे। में भी था। सध्या हो 
आई। थोड़ी-बहुत घटा भी दीखने लगी । में वर्धा चला आया । पर उनकी इच्छा 
हुई कि वह सन्ध्या की प्रार्थना के बाद वर्धा लछौटेगे। प्रार्थना के वाद वह चले । तबतक 
वर्षा शुरू हो गई ! हमलोग वर्धा मे समझते थे कि वह अब यहाँ नही लौटेंगे । पर वह 
कब माननेवाले थे ? सड़क साफ दिखाई नहीं पडती थी । जहाँ-तहाँ उनका पैर प्रायः 
घटने तक मिट्टी मे घुस गया । नतीजा यह हुआ कि पैर किसी तरह से निकला भी 
तो एक पाँव का जूता उसी में रह गया ! दूसरे पाँव के जूते की कैफियत भी वही रही ! 
रात में दस-ग्यारह बज के करोब वह लौटे---सारे कपड़ भीगे हुए, कीचड से लरदफद, 
पैर में काँटे भिदे हुए, अजीब सूरत ! उस समय सेवाग्राम से लौटने में यही सब हानि 
और कठिनाई पड़ती थी । इन कारणों से जिला-बोई ने सेगाँव तक पवकी सड़क बनवा 
देना मुनासिब समझा । कुछ दिनों के बाद वह सड़क बन गई । 

सेगाँव में श्री परचुरे शास्त्री रहते थे। महात्माजी जेल में उनसे परिचित हो चुके 
थे। वह संस्कृत के अच्छे विद्वान थे । पर कुष्ठ-रोग से पीड़ित थे। कही दूसरा आश्रम न 
पाकर यहाँ आये थे । यह एक समस्या हो गई कि वह कहाँ रखे जायें और उनके साथ क्या 
व्यवहार किया जाय। महात्माजी ने उनको अपने साथ रहने दिया। उनके लिए एक झोपड़ी 
बनवा दी । उसीमे वह रहने लगे । महात्माजी खुद उनकी देख-रेख करते । जब टहलने 
निकलते तो उनकी भोपड़ी की ओर जरूर चले जाते। रोज उनकी देख-भाल करते। 
स्वयं ही उनकी सेवा भी करते थे। कुछ दिनों तक वहाँ रहकर शास्त्रीजी गुजर गये । 

मृझे भी सेवाग्राम-आश्रम में रहने का सौभाग्य प्राप्त हुआ। योंतो में वर्धा में 
सेठ जमनालाल बजाज के अतिथि-भवन में ठहरा करता और सेवाग्राम जाया-आया करता 
था। कितनी बार दिन का या सन्ध्या का भोजन वही कर लिया करता था। काफी 
समय वही बिताता था। रात को वर्धा में आकर सोया करता था । 
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महात्माजी प्रतिवर्ष ,जाड़ के दिनों में, कुछ समय के लिए बारडोली - जाकर वहाँ 
के आश्रम में ठहरा करते थे। एक-दो बार मुर्भे भी बारडोली जाकर उनके साथ रहने 
का सौभाग्य मिला । मुभे महात्माजी के चरणों में बंठने का, जो कुछ वह बातें करते 
उसे सुनने का तथा उनके जीवन को निकट से देखने का बहुत सुअवसर मिला। बहुतेरे 
लोग ऐसा मानते है कि मेरे पास उनके बहुत पत्र होंगे या उनके सम्बन्ध में लेखादि होंगे । 
बहुत लोग डायरी लिखा करते हे, पर में ऐसा सुस्त आदमी हूँ कि डायरी वगैरह के रूप 
में कुछ नहीं लिख रखा। मैने महात्माजी को पत्र भी बहुत कम लिखा। जब कोई 
बात होती, पूछ लिया करता था ; उतने से ही संतोष कर लिया करता। बहुतेरी 
बातें पूछने की जरूरत ही नहीं पड़ती; क्योकि अक्सर जब मुभझे' जरूरत पड़ती, मेरे दिल 
में प्रसगवश कोई प्रइन उठता, मु्े पूछने की जरूरत मालम होती, तो मे सोचता ही रहता 
कि पूछे, तब्तक दूसरे ही प्रश्नकर्ता उनसे पूछ लेते, बस उनके उत्तर से मेरा भी समाधान 
हो जाता, अथवा कम-से-कम यह मालूम हो जाता कि इस प्रश्न का यह उत्तर महात्माजी 
देते, अधिक पूछताछ करने की कोई जरूरत नहीं है और न उससे कोई छाभ ही है । 
इस तरह, इतने वर्षो के घनिष्ठ सम्बन्ध के बाद भी, उनपे सम्बन्ध रखनेवाला कोई सामान 
या साहित्य मेरे पास नही है ! जिस समय एक बार हम बारडोली जा रहे थे, मेने उनसे 
कहा कि रचनात्मक कायं क्रम की बहुत चर्चा होती हें, पर उससे सम्बन्ध रखनेवाला, 
एकत्र ही थोड़े में सब बातें बता देनेवाला, साहित्य नही हँ--प्रयोग-विशेष पर “हरिजन' 
से खोज-खोज कर लेखों को पढ़ना कठिन और दुर्लभ हो जाता है, इसलिए यदि एक पुस्तिका 
हो जाती, जिसमे इस कार्यक्रम के सभी अगों पर प्रकाश डाला जाता और सभी बातें 
इकट्ठी मिल जाती, तो बहुत अच्छा होता । उन्होने इस बात को पसन्द किया। बारडोली 
के रास्ते मे ही, रेल पर ही, वह पुस्तिका लिख दी, जो अभीतक प्रचलित और प्रसिद्ध है । 
मुझसे भी उन्होंने कहा कि तुम भी अपने विचारों को लिख डालो । में रेल पर तो नहीं, 
पर बारडोली पहुँचकर लिख सका। वह रचनात्मक कार्यक्रम के सम्बन्ध की पुस्तिका हैं, 
जाँ नवजीवन-प्रकाशन-मंदिर ( अहमदाबाद ) द्वारा प्रकाशित हुई हैं । 


श्र 


उनतीसवों अध्याय 


खाद्य-पदार्थों के सम्बन्ध में महात्माजी के किये गये प्रयोगों का थोड़ा जिक्र पहले 
भाया हे । जब वह इंग्लैंड में पढ़ते थे तभी यह प्रयोग शुरू किया था। वहाँ उनको 
निरामिष भोजन करना था। उसके मिलने में दिक्कत होने की वजह से उन्होंने स्वयं 
अपना भोजन बनाना शुरू किया । साथ-ही-साथ यह खयाल हुआ कि सादा-से-सादा भोजन 
कंसे बन सकता है और काफी हो सकता है । उन्होंने निरामिष-भोजियों का एक संग- 
ठन कायम किया, जिसके वह बहुत दिनों तक मंत्री बने रहे। ऐसे प्रयोग का सम्बन्ध 
स्वास्थ्य के साथ था। सारे जीवन में उन्होंने स्वास्थ्य-सम्बन्धी प्रयोगों का जारी रखा । 
दक्षिण अफ्रिका से हिन्दुस्तान तक में ऐसे मौके आये जब उनको बड़ी कठिनाइयों का सामना 
करना पड़ा । उन्होंने खाद्य तथा प्राकृतिक चिकित्सा के सम्बन्ध में कई लेख लिख डाले हैं 
जो प्रसिद्ध हो चुके हे। उनके ब्रह्मचयं-सम्बन्धी लेखों का संग्रह पुस्तक-रूप में अलग 
छपा है । यदि उन सबको मिलाकर देखा जाय तो उन सभी का मौलिक सिद्धांत सत्य 
और अहिसा पर ही आश्रित हे । मनृष्य के जीवन में स्वास्थ्य एक अमूल्य वस्तु हे । 
उसे मनृष्य अपने अप्राकृतिक भोजन तथा रहन-सहन से बिगाड़ता है । यदि भोजन जैसा 
चाहिए वैसा ही हो और उतनी ही मात्रा में खाया जाय. जितना जीवन और स्वास्थ्य 
के लिए जरूरी है तथा वह भी स्वाद के लिए नहीं, बल्कि स्वास्थ्य के लिए ही खाया 
जाय, तो केवल स्वास्थ्य ही अच्छा न रहे, उसका असर चरित्र पर भी पड़कर रहे । बीमार 
शरीर ही अप्राकृतिक अवस्था हैं । शरीर के बीमार हो जाने पर उसे प्राकृतिक अवस्था में 
लाने के लिए प्रकृति स्वयं प्रयत्न करती रहती है। वही चिकित्सा सबसे अच्छी है जो 
प्रकृति के इस काम में सहयोग दे। इसलिए ओषधि-उपचार बहुत करके सहायक होने 
के बदले हानिकर होता है । इसीलिए महात्माजी प्राकृतिक चिकित्सा पर जोर देते थे । 
उसपर उनका दृढ़ विश्वास था। उनके विश्वास की कठिन परीक्षा भी हुई थी । उन्होंने 
अपने लड़के की कड़ी बीमारी में, ईव्वर का नाम लेकर, दूसरी चिकित्सा न करके, 
प्राकृतिक चिकित्सा का ही सहारा लिया था। ईइ्वेर की दया से वह अच्छे भी हो गये । 
उनके ध्यान में इस सम्बन्ध की एक बात और भी रहा करती थी । आजकल की खर्चीली 
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पद्धति, जो विशेषकर ऐलोपेथिक चिकित्सा के नाम से प्रचलित है, गरीबों को सुलभ नहीं 
हैं। हिन्दुस्तान के -लाखों गाँव ऐसे हैं जिनमें गरीब लोगों को इस तरह की खर्चीली 
चिकित्सा मिलना असम्भव है । प्राकृतिक चिकित्सा, जिसका अर्थ है प्राकृतिक जीवन 
द्वारा अपने को बीमार होने ही न देना, अगर प्रचलित हो जाय तो अमीर और गरीब सब- 
के लिए वह एक सुलभ और अत्यन्त लाभप्रद चीज साबित हो । 

हमारे शास्त्रों ने कुछ ऐसा सिखाया है और हमारी संस्कृति कुछ ऐसी बनी है 
कि उनसे आनन्दमय सत्य निकलता है । आजकल अक्सर लोग कह दिया करते हें कि धर्म 
के साथ राजनीति का कोई सम्बन्ध नहीं, साव॑जनिक जीवन का व्यक्तिगत जीवन के साथ 
कोई सम्बन्ध नहीं हैँ--इत्यादि; अर्थात्‌ जीवन के हर-एक , पहलू को हम और-और 
पहलुओं से अलग मानते हैं, यह नहीं देखते कि एक का असर दूसरे पर कैसा पढ़ता है । 
हमारी संस्कृति इसके विपरीत बताती है । मन्‌ृष्य का शरीर उसके मन से अलग नहीं 
किया जा सकता हँ--अर्थात्‌ स्वस्थ मन के .साथ ही स्वस्थ शरीर हो सकता हैँ और 
स्वस्थ शरीर के साथ ही स्वस्थ मन भी । शुद्ध भोजन के बिना न तो स्वस्थ शरीर 
ही रह सकता है और न स्वस्थ मन ही । यदि व्यवित स्वस्थ नहीं है तो व्यक्ति का समूह 
भी स्वस्थ नही हो सकता। स्वस्थता चित्त की, शरीर की और क़्िया की भी होनी 
चाहिए । इस दृष्टि से जीवन के सभी पहलू, विचार और गृण तीन श्रेणी में विभक्‍त 
किये गये हँ--क्षत्तत्,व रए और तम । इनमें से जिसका बाहुल्‍य अथवा प्राधान्य जिस मनुष्य 
में होता है, जिसका विश्वास जिस तरह के समाज और काम में होता है, वह तदनुसार 
सात्त्विक, राजस अथवा तामस कहा जाता है । इस तरह खाद्य, दरीर, स्वास्थ्य, मानसिक 
सत्ता और विचार की पवित्रता का एक दूसरे से इस तरह का सम्बन्ध है कि एक दूसरे पर 
एक दूसरे का प्रभाव पड़ें बिना रह नहीं सकता। तामस भोजन करके सात्विक प्रवृत्ति 
लाना असम्भव नहीं तो कठिन अवश्य है। उसी तरह राजसी शरीर के साथ तामसी प्रमाद 
अथवा सात्त्विक कर्म भी कठिन होता है। इसलिए हमारे शास्त्रों के अनुसार जीवन में आहार- 
विहार का समन्वय किया गया है, जिससे मनुष्य अपने परम लक्ष्य को प्राप्त कर सके | 

महात्माजी के बताये हुए ग्यारह ब्रत इसी सिद्धान्त के अनुसार बने हैं। वे ब्रत 
सब-के-सब नये नहीं हैं । वे हमारे शास्त्रों मे बहुत करके पाये जाते हे । उनका पालन 
बचपन से ही सिखाया जाता हैं, या यों कहें कि जन्म के पूर्व से ही सिखाया जाता था तो 
यह अतिशयोक्ति नहीं होगी; क्योंकि सनन्‍्तान उत्पन्न करने के कृत्य में भी संयम और नियम 
बताये गये हैं। स्त्री-पुरुष का संसर्ग केवल क्षणिक शारीरिक सुख के लिए ही नहीं, पर 
संसार चलाने के लिए भी आवश्यक मानकर वह॒ नियमों द्वारा। नियंत्रित किया गया था। 
इसलिए जो सन्‍्तान उत्पन्न होती थी वह संयम-नियमों के साथ संस्कारी तथा सुसंस्कृत 
होती थी । उस सन्‍्तान का संस्कार एक प्रकार से जन्म के पहले ही, माता-पिता के संसर्ग 
के समय ही, आरम्भ हो जाता था । जन्म के समय से मरने तक, और मरने के बाद 
भी, कितने ही संस्कार हुआ करते थे, जिनका विधान जीवन को संपूर्ण बनाने के 
उद्देश्य से हुआना करता था। इस तरह, मनृष्य चाहे ब्रह्मचयं-अवस्था में शिक्षा प्राप्त 
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करता हो, चाहे गृहस्थ-आश्रम में गृहस्थी का जीवन बिताता हो, चाहे वानप्रस्थी होकर 
लोकसेव। करता हो, चाहे अन्तिम अवस्था में ईश्वर-आराधन और ईश्वर-चिन्तन में लगा 
हो, वह अपने सारे जीवन को और समाज के जीवन को सम्पूर्ण बनाने में ,लगा रहता 
था। आज हम इन संयमों और नियमों को सच्चे अर्थ में भूल गये हैं, बहुत करके इन्हें 
समझते भी नहीं हैं। इसका यह फल होता है कि या तो ये नियम हमको जीवन का सुख 
प्राप्त करने में वाधक मालूम होते हैं, या इनकी हम आवश्यकता ही महसूस नहीं करते है 
या इन्हें एक व्यर्थ पुरानी लकीर मानकर छोड़ देना ही प्रगतिशीलता का चिह्न समभते है ! 
महात्माजी न तो यहाँ तक अन्धविश्वासों से काम लेना चाहते थे और न उन्हें पसन्द करते 
थे। पर इनमें जो तथ्य हे उसे मानते थे। उन्होंने उस तथ्य या तत्त्व क+, आज की 
आधुनिक परिस्थिति के अनुरूप, अपने ग्यारह ब्रतों में समावेश कर दिया है । इसलिए 
उनके खाद्य-पदार्थ-सम्बन्धी प्रयोग, स्वास्थ्य-चिकित्सादि-सम्बन्धी प्रयोग, ब्रह्म च्य, तथा जीवन 
के मौलिक सिद्धान्त 'सत्य और अहिंसा' का परस्पर घनिष्ठ और अनन्य सम्बन्ध है। कोई 
एक को दूसरे से अलग करके उनकी समझ नहीं सकता हैं, जीवन मे उनके उतारने की 
तो बात ही क्‍या हो सकती हैँ । इन्ही तत्त्वों पर समाज-गठन की रचना भी उनका ध्येय 
था। इसलिए उनकी राजनीति जिसे हम धर्म कहते है उससे अलग नहीं थी। इस 
तरह, वैयक्तिक जीवन सार्वजनिक जीवन से अलग नही किया जा सकता है । 

इस विषय को कुछ उदाहरणों द्वारा समझ लेना अच्छा होगा । ऐसा अक्सर लोग 
कह बैठते हैं कि अगर किसी मनुष्य का व्यक्तिगत चरित्र शुद्ध नहीं है, पर उसका सावें- 
जनिक जीवन अगर शुद्ध है, तो वह सावंजनिक काम अच्छा ही करेगा । महात्माजी इस 
बात को नहीं मानते थे कि जो आदमी रुपयें-पैसे के बारे में, अपने निजी कारबार में, पहले 
साफ नहीं हैँ वह सावेजनिकर जीवन में साफ रह सकता है । जो अपने लिए इधर-उधर करके 
कुछ कमा लेना बुरा नहीं मानता, जो अपने निजी कारबार में अप्रामाणिक है,वह क्‍या कभी 
सावेजनिक जीवन में जितना चाहिए उतना स्वच्छ हो सकता है ? यदि धनी होने का सीधा 
और सहज रास्ता कुछ छोटी-मोटी बातों में सत्य और असत्य का खयाल न रखना ही हो, 
ता वह ऐसा धनी मनुष्य कभी सच्ची सेवा नहीं कर सकता। इस प्रकार से उपाजित 
धन यदि सेवाकार्य में लगाया भी जाय तो वह उतना फलदायी नहीं हो सकता; क्योंकि 
जरूरत से अधिक धन-उपाज॑न केवल गैर-जरूरी ही नहीं, बल्कि अनिष्टकर भी हो 
सकता हैें। इसलिए, जरूरत से अधिक अपने लिए उपार्जन न करने को भी महात्माजी 
ने एक ब्रत मान लिया। अपने ग्यारह ब्रतों का विस्तृत वर्णण और समीचीन मीमांसा 
उन्होंने अपने लेखों में की हें, जिनका सग्रह “मंगल प्रभात' के नाम से छपा है। उसका 
अध्ययन और अनुशीलन अनिवाये होना चाहिए। इसलिए यहाँ पर चन्द्‌ शब्दों में 
ही प्राकृतिक चिकित्सा, भोजन इत्यादि का मौलिक तत्त्व बताया गया है । 


तीसवॉ अध्याय 


ऊपर कहा जा चुका हैँ कि भारत-जैसे देश में, भिन्न-भिन्न धर्मावलम्बियों के बीच 
विश्वास और सद्भावना उत्पन्न करने को, महात्माजी ने, अपने सार्वजनिक जावन के प्राय: 
आरम्भ से ही, एक मुख्य उ्द शय और अनिवायं आवश्यकता बना रखा था। उनका 
दक्षिण अफ्रिका जाना एक मुसलमान व्यापारी के मुकदमे की पैरवी के लिए हुआ था। 
वहाँ सब हिन्दुस्तानियों के साथ, चाहे वे हिन्दू हों या मुसलमान, जो दुब्यंवहार हुआ करता 
था वही उनके वहाँ रह जाने का कारण हुआ। वहाँ के अन्यायों और अत्याचारों को 
दूर करने के प्रयत्न में ही सत्याग्रह का आविष्कार हुआ--केवल 'सत्याग्रह' शब्द का ही 
नही, सत्याग्रह के सारे कार्यक्रम का भी। वहाँ सत्याग्रह में हिन्दू और मुसलमान दोनों ने ही 
उत्साहपूर्वक भाग लिया । वहाँ हिन्दू और मुसलमान में किसी प्रकार का भेद-भाव होने 
का कारण थैदा नहों हुआ। विदेश में जहाँ अपने देश के थो्ड ही लोग है और जहाँ सबके 
साथ एक ही प्रकार का दुव्यंवहार होता है तथा जहाँ की जनता अथवा गवर्न॑मेंट सभी भार- 
तीयों को एक ही डण्डे से हाँकती हो, इस प्रकार की एकता आश्चयंजनक नही--एक प्रकार 
से स्वाभाविक है । महात्माजी ने वहाँ यह देख-समभ लिया था कि भारत में, जहाँ कितने 
ही धर्मों के माननेवाले और कितनी भाषाओं के बोलनेवाले तथा कितने ही प्रकार की 
नीति-रीति पर चलनेवाले लोग बसते है, ऐसी एकता के बिना न ता विदेशी सरकार से ही 
लडा जा सकता है और न एक दिन के लिए भी लोग चैन से जीवन बिता सकते है । 
इसलिए उन्होने हिन्दू-मुसलमानों की एकता को--जिसका अर्थ था हिन्दुस्तान में बसनेवाले 
सभी लोगों की एकता, चाहे उनका धर्म कुछ भी हो--यहाँ के सावंजनिक जीवन का एक 
अनिवारय और अत्यावश्यक अंग शायद मान लिया । 

ऊपर कहा जा चुका है कि इसी रीति के अनुसार उन्होंने हिन्दुस्तान में बराबर 
काम किया । खिलाफत के मामले में मुसलमानों का दुगुने उत्साह के साथ उन्होंने साथ 
दिया और मुसलमानों ने भी उस समय की राजनीति में पूरा भाग लिया; पर दुर्भाग्यवश 
ऐसा बलवा-फसाद आरम्भ हो गया कि जो एकता देखने में आने छंगी थी वह आहिस्ता- 
आहिस्ता घटती हुई दिखाई दी। उसको बचाने के लिए उन्होंने १९२४ में इक्कीस दिनों 
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का उपवास किया और वातावरण कुछ सुधरा हुआ मालम होने लगा; मगर वह स्थायी नहीं 
रहा, ज्ञीत्र ही दूषित हो गया । राजनीतिक कारणों से जैसे-जैसे देश में जागृति बढ़ती गई, 
मुसलमानों में भी जागृति फैछठती गई ; उनकी माँगें भी इसके साथ-ही-साथ बढ़ती गई । 
ब्रिटिश गवरनमेंट का भी प्रोत्साहन उनको मिलता गया। गोलमेज-सभा असफल हो गई । 
महात्माजी लंदन से वम्बई पहुँचते ही गिरफ्तार कर लिये गये । यह लड़ाई उन्होंने मोल नहीं 
ली थी। ब्रिटिश गवनमेंट की नीति ने उनको मजबूर करके देश को इसमें शरीक कराया 
था । मुसलमान तो शरीक बहुत कम हुए थे, पर जो हुए थे, वे बहुत खुल करके । सीमाप्रान्त 
सारा-का-सारा सम्मिलि था। इधर भी जमायत-उलेमा जैसी सर्वमान्य संस्था 
राजनीतिक मामलों में बराबर कांग्रंस का साथ देती रही--यद्यपि उसके धार्मिक विचार 
हमेशा कट्टर रहे है । 

सन्‌ १९३७ तक, जब नये विधान के अनुसार पहला चुनाव हुआ था, मुस्लिम 
लीग का उतना जोर देश में नहीं था। १९२९ के बाद वह मुसलमानों की नई संस्था 
बन गई थी, जिसमें सभी पुरानी मुसलिम संस्थाएँ सम्मिलित हो गई थीं, या ढीली पड़ गई 
थी। इनमें खिलाफत-कमिटी और मुसलिम लीग, दोनों का स्थान एक प्रकार से गौण 
हो गया था--यद्यपि दोनों ने अपने-अपने समय में मुसलमानों का नेतृत्व किया । इसलिए 
जब १९३७ का चुनाव हुआ तब मुसलिम लीग बहुत कम जगहों पर जीत सकी। अधि- 
कांश जगहों पर तो उसने उमीदवार ही नहीं खड़ं किये । चुनाव के बाद नये विधान के 
अनुसार जब मंत्रिमंडल बने थे तब उनमें मुसलिम लीग को कोई विशेष स्थान नही मिला । 
पंजाब और बंगाल में, जहाँ की आबादी में मुसलमानों की संख्या अधिक है और जहाँ की 
व्यवस्थापिका सभाओं में भी उनके लिए अधिक स्थान मिले थे, मुसलिम लीग अपना मंत्रि- 
मंडल नहीं बना सकी; क्योंकि उसकी तरफ से बहुत कम लोग चुने गये थे । मुसलमान भी, 
चाहे व्यक्तिगत रूप से अथवा दूसरी संस्थाओं की ओर से, अधिक करके असेम्बली में आये 
थे। पंजाब में यूनियनिस्ट-पार्टी बनी थी, जिसमें हिन्दू और मुसलमान जमींदार एक साथ 
होकर कांग्रेस और दूसरे दलों से लड़े थे। बगाल में अधिक मुसलमान प्रतिनिधि कृषक- 
प्रजा-पार्टी की ओर से चुने गये थे। इसलिए लीगी मंत्रिमंडल कहीं नहीं बना । सीमाप्रांत 
में सबसे बड़ी पार्टी, जिसमें सबसे अधिक संख्यावाली पार्टी मुसलमानों की थी, कांग्रंस की 
थ्री। जब काग्रेपत ने मंत्रिमंडल बनाना निर्श्चित कर लिया तब वहाँ भी कांग्रेस-मंत्रिमंडल 
बना, जिसके प्रधान-मंत्री डाक्टर खाँ साहब हुए । 

इस तरह, चुनाव के समय तक, मुसलिम लीग का कोई विशेष प्रभाव देखने में नही 
आया । पर जब कांग्रंसी मंत्रिमंडल बन गये तब लीग ने उनके विरुद्ध हिन्दुओं के प्रति 
विरोध और दंष का भाव बहुत जोरों से फैलाना शुरू किया, और तरह-तरह की भूठी 
और बे-बुनियाद शिकायतों का पुल बाँध दिया तथा उनका प्रचार करना अपना मुख्य काम 
बना लिया। मिस्टर जिन्ना १९३५ के विधान का इसलिए विरोध करते थे कि उसमें सारे 
देश का एक संघ बनाने की योजना थी । भारतवषं'में मुसलमान अल्पसंख्यक थे, इसलिए 
केवल मुसलमान होने की हैसियत से वे उस संघ की धारासभा में बहुमत पाने की आशा 
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कभी कर ही नहीं सकते थे । इसलिए वे चाहते थे कि सूबों को जितना हो सके उतना 
अधिक अधिकार दिया जाय ताकि कम-से-कम उन सूबों में, जहाँ मुसलमान बहुसंख्यक थे, 
वे अपनी इसलामी नीति चला सकें । कांग्रेस ने भी १९३५ के विधान का विरोध किया 
था। पर उसका विरोध इसलिए था कि परोक्ष रीति से ब्रिटिश गवर्नमेंट अपने हाथों 
में सत्ता रखना चाहती थी और कांग्रेस उसे हिन्दुस्तानियों के हाथ में देना चाहती थी । 
यह एक प्रकार से स्पष्ट था कि हिन्दुस्तानियों के हाथ अधिकार न आवे तो न सही, पर 
अगर आवे तो उसमें मुसलमान की हँंसियत से हिन्दुओं के बराबर---जो संख्या में उनसे कम- 
से-कम तिगुना थे--मृसलमानों को अधिकार मिलना चाहिए। इसलिए उनका भगडा ब्रिटिश 
के साथ उतना नहीं था जितना कांग्रंस के साथ । ब्रिटिश नीति इसलिए उनको प्रोत्साहन 
देती थी कि वह इस तरह अधिकारों को, जहाँतक हो सके इस बहाने से भी, अपने ही 
हाथ मे रखे; क्‍योंकि हिन्दू-मुसलमानों में एकता नहीं है और दोनों मिलकर कोई 
एक माँग पेश नही कर सकते। कांग्रस-मंत्रिमंडलों ने, जहाँ तक हो सकता, इन्साफ 
से काम लिया; मुसलमानों के प्रति कोई अत्याचार या अन्याय नहीं किया । पर लीग 
की ओर से बहुत हूं ष फैलाया गया। बहुत-से भूठे आरोप कांग्र स-मंत्रिमंडलों के विरुद्ध 
लगाये गये। लीग की ओर से दो रिपोर्ट छापी गई 'थीं--एक पीरपुर के राजा की 
लिखी हुई जिसमे सभी मंत्रिमंडलों के विरुद्ध इलजाम लगाये गये थे और दूसरी पटना 
के ब्ररिस्टर मिस्टर शरीफ की लिखी हुई जिसमें बिहार के मंत्रिमंडल पर इलजाम लगाये 
गये थे। इन इलजामों के सम्बन्ध में धारासभाओं मे बहस हुई। मंत्रिमंडल ने इन्हें 
निराधार बतलाया। पर बातें चलती ही रही। उन पक्षपात-भरे रिपोर्टो का प्रचार 
लीग की ओर से होता ही रहा । 

कांग्रेस की तरफ से मिस्टर जिन्‍ना को इस बात की चुनौती दी गई थी कि लीग 
की सभी शिकायतों की जाँच निष्पक्ष अँग्रेज न्यायाधीश सर मारिस गृवायर द्वारा--जो 
भारत के चीफ जस्टिस थे--करा ली जाय, कांग्रेस उनके फैसले को मानेगी । पर मिस्टर 
जिन्‍ना ने इनकार कर दिया। फिर भी लीग की ओर से बराबर शिकायत होती ही 
रही । नतीजा यह हुआ कि आपस का द्वंष बढ़ता ही गया। १९४० में लीग ने लाहौर 
के अपने अधिवेशन में यह फैसला कर लिया कि हिन्दुस्तान का बँटवारा होना चाहिए, 
जिसमें हिन्दू-बहुसंख्यक प्रांत एक तरफ और मुस्लिम-बहुसंख्यक प्रांत दूसरी तरफ अलग कर 
दिये जायें तथा दोनों सब प्रकार से एक दूसरे से स्वतंत्र रहें। इस प्रकार १९४१ में 
लीग ने पाकिस्तान की स्थापना को अपना ध्येय बना लिया। पर अभीतक आदचय॑ 
की बात यह थी कि इस बटवारे के मामले में लीग को उतना सहारा मृसलमान-बहुसंख्यक 
प्रांतों से नहीं मिल रहा था जितना अधिक मुसलमान-अल्पसंख्यक सूबों से ! किसी भी 
थोड़ी समझ रखनेवाले आदमी के लिए यहं बात साफ थी कि बटवारा यदि हो जाय, तो 
पाकिस्तान और मुसलमानों को चाहे जो भी अधिकार मिल जाय, पर दूसरे हिस्सों में 
तो उनकी संख्या और भी कम हो जायैगी--वह केवल एक अल्पसंख्यक जाति होकर ही 
नहीं, बल्कि एक छोटी अल्पसंख्यक जाति के रूप में ही रह जायगी । पर, या तो उनका 
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इरादा यह था कि इस तरह अलग पाकिस्तान कायम करके वे किसी-न-किसी दिन बाकी 
हिन्दुस्तान पर भी पाकिस्तानी राज्य कायम कर छेंगे, या वे यह समभते थे कि यह तो 
कभी होनेवाला हे नहीं, इसलिए इस तरह को बातें करके हम कांग्रेस को दबाकर उससे 
अधिक अधिकार मुसलमानों के लिए ले लेंगे। उनमें से कुछ मुसलमानों ने व्याख्यानों 
ओर लिखित-प्रकाशित पुस्तकों द्वारा सारे हिन्दुस्तान पर इस्लामी हुकूमत कायम करने 
की अभिलाषा प्रकट की थी। इसलिए हिन्दुओं के दिल में यह संदेह रहता ही था कि 
मसलमान-भाई अपना प्रभुत्व जमाना चाहते दे । 

लड़ाई शुरू होने के बाद ही, १९३९ के सितम्बर-अक्तूबर में, कांग्रस की ओर से, 
इस बात की कोशिश की गई कि ब्रिटिश गवनेमेंट 'के साथ कोई समभौता हो जाय । पर 
ब्रिटिश गवनंमेट भारतीयों को अधिकार देने के लिए तैयार नहीं थी । मिस्टर जिन्ना ने 
अपनी ओर से कांग्रेस का साथ देने से इनकार कर दिया। वे अपने को मुसलमानों का, 
एकमात्र प्रतिनिधि मानते थे और कहते थे कि उसी तरह कांग्रंस भी अपने को हिन्दुओं 
का प्रतिनिधि मानकर हमसे बातचीत करे तो हम बातचीत करने को तैयार हू ! कांग्रेस 
के सारे इतिहास और सारे ध्येय ने इस प्रकार की साम्प्रदायिकता से अपने को अलग रखा 
था, क्योंकि कांग्रेस में मुसलमान तथा दूसरे धर्म वाले सभी जातियों के लोग आरम्भ से 
बराबर शरीक थे। यद्यपि कांग्रेस के साथ मुसलमानों का सहयोग बराबर एक तरह नही 
रहा तथापि कांग्रेस भी मुसलमानों से एकबारगी खाली कभी न रहा। खिलाफत- 
आन्दोलन के जमाने में तो कांग्रेस ही प्रायः सभी मुसलमानों का नेतृत्व कर रही थी । पर 
मिस्टर जिन्ना काग्रंस को भी लीग की तरह साम्प्रदायिक संस्था बनाने पर तुले हुए थे । 
महात्मा गांधी ने उनसे बराबर बातचीत करने की कोशिश की जिसमे किसी तरह स 
आपस में समझौता हो जाय । पर मिस्टर जिन्ना ने उनको बराबर ठुकराया ! 

मिस्टर जिन्ना का कहना था कि हिन्दू और मुसलमान तो दो अलग-अलग नंशन 
है, दोनों कभी एक साथ रह नही सकते, इसलिए हिन्दू हिन्दुस्तान मे राज करे और मुसल- 
मानों को पाकिस्तान दे द। महात्मा गांधी और कांग्र स, दोनों ही 'दो नेंशन' की नीति को 
कभी स्वीकार नहीं करते थे; क्‍योंकि प्रायः एक हजार बरसों का इतिहास यह बताता था 
कि हिन्दू और मुसलमान दोनों का प्रयत्न यह रहा है कि वे एक दूसरे की संस्क्ृति, रहनसहन, 
बोलचाल, वेशभूषा इत्यादि का आदानप्रदान करते रहे ह, और दोनों ने मिलकर हिन्दुस्तान 
में एक हिन्दुस्तानी नेशन पैदा किया है, जो न तो सोलह आने हिन्दू है और न सोलह आने 
मुसलमान--यद्यपि अपने धामिक विश्वासों और आचारों में दोनों अपने सिद्धान्तों के अनुसार 
चलते रहे, और उनमें भी बहुत बातों में मेल-जोल हुआ है । इसलिए अब इसी आधार 
पर कि दोनों दो नंशन हैं, देश का बटवारा अनुचित होगा और किसी तरह से मानने योग्य 
भी नहीं। महात्माजी बटवारा--अर्थात्‌ हिन्दुस्तान का ऐसा विभाजन जिसमें इसके दो 
अंश एक दूसरे से बिल्कुल स्वतत्र हों--कभी मानने को तैयार नहीं थे। पर वह सूबों 
को हर तरह से सूबाई कामों में स्वतन्त्र बनाने के लिए तैयार थे। इसके लिए जितना कुछ 
करना पड़ , वह कर देते थे। पर इसका अर्थ यह होता कि सारा भारत एक देश रहता 
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और उसका एक शासन होता। मिस्टर जिन्ना इसके लिए तैयार नहीं थे। ब्रिटिश 
गवर्नमेंट भी शायद बटवारा पसन्द नहीं करती थी, पर मिस्टर जिन्ना को उससे प्रोत्साहन 
मिलता हा गया ! फल यह हुआ कि वह अपनी माँगों पर और जोरों से डटे रहे । 
महात्माजी अपने विचार में बहुत दृढ़ थे, इसलिए लीग ने उनको ही अपना सबसे बड़ा 
विरोधी मान लिया । लीगियों की ओर से कहा जाने लगा कि उनके रास्ते में सबसे बड़ी 
रुकावट गांधीजी है ! 

लड़ाई शुरू होने के कुछ ही बाद ब्रिटिश गवनेमेंट ने---जो उस वक्‍त तक इस प्रयत्न 
में थी कि १९३५ के विधान के अनुसार भारत में एक संघशासन कायम हो जाय जिसमें 
ब्रिटिश सूबे और रजवाड़ सभी शरीक हो जायें, और जो रियासतों के साथ उस समय 
तक ऐसी ज्ञार्तो के सम्बन्ध में बातचीत चला रही थी जिन शर्तों पर रजवाड़ भारत-संघ में 
शरीक होने के लिए तैयार होते--अपना रुख बदल दिया। लीग अथवा मिस्टर जिन्ना 
की बात मानकर उसने घोषणा कर दी कि १९३५ के विधान का वह भाग, जिसके अनुसार 
संघ स्थापित होता था, अब काम में नहीं लाया जायगा--वह स्थगित कर - दिया गया । 
मिस्टर जिन्ना का विरोध, १९३५ के विधान के प्रति, इसी भाग के कारण था । इस तरह 
उनकी ख्वाहिश पूरी कर दी गई ! कांग्रेस, बिना सच्चे अंर्थों में अधिकार पाये, लड़ाई 
में मदद करने की जिम्मेदारी अपने ऊपर लेना नहीं चाहती थी । इसलिए ब्रिटिश गवनंमेंट 
के साथ उसका 'कोई समझौता नहीं हो सका। समझौते का अंतिम प्रयत्न, १९४२ के 
आरम्भ में, क्रिप्स-मिशन द्वारा, किया गया श्रा। पर वह असफल रहा । उसकी असफलता 
का विशेष कारण भिस्टर जिन्ना की जिद था। उसके बाद कांग्रेस के लिए और कोई 
चारा नहीं रह गया था। उसको ब्रिटिश गवनंमेंट से कहना ही पड़ा' कि "भारत छोड़ो' । 

यह स्थिति इतनी जल्दी और इतनी आसानी से नहीं पहुंची, जैसा चन्द वाक्‍्यों 
ह्वारा ऊपर बता दिया गया है । कांग्रेस के अन्दर भी काफी मतभेद था। कुछ लोग 
चाहते थे कि कांग्रेस को ब्रिटिश गवरनंमेंट की मदद करनी चाहिए और अपनी माँग को 
एक तरह से लड़ाई के जमाने में तह में डाठ. रखना चाहिए। कुछ ऐसे थे, जो इतनी 
दूर तक जाने के लिए तेयार नहीं थे; पर तो भी ब्रिटिश गवनं मेट के साथ भगड़ना पसन्द 
नहीं करते थे, किसी-न-किसी तरह से कुछ समभोता करना ही चाहते थे। महात्मा- 
जी को ब्रिटिश गवनंमेंट की कारंवाइयाँ देखकर यह विश्वास नहीं होता था कि वह भारत 
की माँग किसी तरह सच्चे अर्थ में मानने को तैयार है या होगी । इसका बहुत बड़ा प्रमाण 
इसी से मिलता था कि उसके द्वारा लीग को प्रोत्साहन मिलता जाता था अथवा लीग को 
वह अपना हथकण्डा बनाकर अपना काम निकाल रही थी । 

इसके अलावा और कांग्रेस-सिद्धान्त की भी बात थी। महात्माजी ने लड़ाई 
आरम्भ होते ही लाडे लिनलिथगों से कह दिया था कि भारत की सहानुभूति ब्रिटेन 
के साथ हँ और उसे बिना शछार्त ब्रिटेन की मदद करनी चाहिए। इस बात से जनता 
में और कांग्रंस में भी कुछ असन्तोष थाँ; क्‍योंकि महात्माजी का विचार था कि इंगलैण्ड 
की सबसे बड़ी मदद हिन्दुस्तान की सहानूभूति ही होगी--यदि संसार को यह मालूम 
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हो जाय कि इंगरलैण्ड के साम्राज्य के नीचे रहकर भी भारत की सच्ची सहानुभूति इंगलैण्ड 
को प्राप्त हैं, तो इसका नैतिक असर सारे संसार पर पड़गा, खासकर बड़ यूद्ध में इस 
प्रकार का नैतिक प्रभाव कुछ कम कीमती नहीं होता है । पर इस वाक्य को एक तरफ तो 
हिन्दुस्तान के छोगों ने ठीक नहीं समझा और बहुतेरे कहने लगे कि बिना शर्ते मदद हम 
नहीं कर सकते--हमको तो जब ब्रिटिश सरकार स्वतंत्रता देगी तभ्री हम उसके साथ 
सोदा कर सकेंगे। उधर जब गांधीजी ने अपने शब्दों का अर्थ नैतिक सहानुभूति लगाया 
तब अंग्रेजों ने उनपर यह इलजाम लगाया कि वह अपनी बात से हट गये । बात यह 
थी कि महात्माजी के जीवन में इस प्रकार के और भी मौके आये थे जब उनको इस प्रकार 
की गलतफहमी का शिकार ' बनना पड़ा था। कांग्रेस ने अहिसा को अपने ध्येय मे स्थान 
दे रखा था। महात्माजी के जीवन का तो सत्य और अहिंसा लक्ष्य रहा ही है। क्या 
वह इस' युद्ध में, जहाँ सब प्रकार के नये-से-नये घातक अस्त्र-शस्त्र व्यवहार मे लाये जा 
रहे थे, अपने जीवन के सिद्धान्तों को छोड़कर, अस्त्र-शस्त्र ग्रहण करके मदद करने की 
बात सोच सकते थे ? साथ ही, उन्होंने पिछली लड़ाई मे रंगरूटों की भर्ती करवाने में 
मदद दी थी, जिसकी बडी कडी समालोचना अन्य देशों के कट्टर शान्तिवादी ( पैसिफिस्ट ) 
लोगों ने की थी । 

जो हो, जब यह मामला व्किज्ध-कमिटी के सामने आया तो बहुत सोच-विचार के 
बाद उसने निश्चय किया कि ब्रिटिश सलल्‍्तनत को अगर हिन्दुस्तान की सच्ची सहानुभूति 
चाहिए और वह उसकी मदद लेना पसन्द करती है, तो उसे दो बाते करनी चाहिए--- 
एक तो भारत की स्वतन्त्रता के ध्येय को साफ-साफ मान लेना और स्पष्ट दाब्दों में 
उसकी स्थापना का अपना निरचय बता देता, तथा दूसरे, तात्कालिक काम के लिए भारत- 
वासियों को गवनंमेट में अविलम्ब अधिकार देना जिसमें वे सचमुच मदद कर सके और 
भविष्य के सम्बन्ध में उनका विश्वास जम जाय । ब्रिटिश गवर्नमेंट कहती थी कि उसको 
इस युद्ध में प्रजातन्त्र की रक्षा के लिए शरीक होना पडा है, इसलिए उसको इस बात 
का अधिकार हे कि वह सभी प्रजातंत्रवादी लोगों से सहानुभूति और मदद पावे । वकिड्भ- 
कमिटी ने जो निश्चय किया उसमें इसी बात पर जोर देकर कहा गया कि ब्रिटिश सरकार 
अगर सचमुच प्रजातंत्र की हामी है तो उसको चाहिए कि भारत की इन दो माँगों को 
पूरा करके इस बात का सबृत दे । जब उसने इस बात को नामंजूर कर दिया तब कांग्रेस 
को मजबूर होकर मंत्रिमंडल से, जहाँ-तहाँ जो कांग्रेस का बहुमत था, हट जाना पडा। 
ब्रिटिश सरकार को उन सूबों का शासन-भार गवर्नरों के हाथ में देना पडा । उस समय 
जो वादविवाद चला था उसका विवरण यहाँ देना अनावश्यक हूँ । मैं यहाँ, महात्माजी 
के साथ मेरा निजी एकमत किस प्रकार रहा, सिर्फ यही बता देना काफी समभता हूँ । 

लड़ाई के आरम्भ में भी कांग्रेस-वरकिद्ध-कमिटी का जो प्रस्ताव हुआ था, जिसमें 
उपरोक्त दो माँगें पेश की गई थीं, उसमें यह स्पष्ट नहीं किया गया था कि ब्रिटिश गवनं- 
मेंट यदि उन मॉगों को मान ले तो कांग्रेस उसकी मदद हथियारों द्वारा करेगी। पर 
इसमें सन्देह नहीं कि इसकी तह में यह बात आ जाती थी कि ब्रिटिश गवर्नेमेंट अगर 
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बात मान लेगी तो वह जिस तरह से और जिस प्रकार की मदद चाहेगी, कांग्रेस को देनी 
पड़ गी, जिसमें फौज के लिए आदमियों की भर्ती तथा पैसे की मदद भी जामिल होगी । 
पर उस समय यह बात साफ खुली नही; क्योंकि लाड्ड लिनलिथगो ने माँग पूरी ही नहीं 
की, बस मदद देने का प्रश्न उठा ही नहीं। जैसे-जैसे लड़ाई बढ़ी और जमंन एक देश के 
बाद दूसरे देश पर हमला करके उसे जीतता गया तथा यह स्पष्ट होता गया कि वह 
किसी भी कमजोर देश को--जो उसकी बात नहीं मानता--स्वतन्त्र नहीं रहने देगा, वेसे- 
वैसे अंग्रेजों के साथ हिन्दुस्तान के लोगों की सहानूभूति और भी बढ़ती गई। हममें से 
बहुतेरे उस वक्‍त कांग्रेस के अहिसा-तत्त्व को भूल ही गये ! पर महात्माजी उसको कैसे भूल 
सकते थे ? कांग्रे स-वकिज्भध-कमिटी के अन्दर जब फिर इस पर विचार होने लगा तब मतभेद 
स्पष्ट हो गया। महात्माजी का खयाल था कि हम अपनी नीति छोड़कर लड़ाई में 
हिसात्मक साधनों द्वारा मदद नहीं कर सकते । वह यह मानते थे कि हमारा अहिसात्मक 
साधन केवल दो ही विषयों को आधार मानकर स्वीकृत हुआ हं--एक तो यह कि हम 
अगर अंग्रेजों के विरुद्ध स्वराज्य-प्राप्ति के लिए लडना पड़ तो उसम हम अहिंसात्मक रहेंगे, 
दूसरा यह कि भारतवासियों के आपस के झगड़ों में हम कभी हिसात्मक साधनों से काम 
नही लेंगे। महात्माजी अपनी अहिसा में इस प्रकार का कोई बन्धन या मर्यादा नहीं मानते 
थे। बात यह है कि अगर इस तरह की मर्यादा मान ली जाय तो वह कायम नहीं रह 
सकती और एक॑ प्रकार से हमारी अहिसा और दूसरे देशों की हिसा में कोई मौलिक भेद 
भी नहीं रह जाता । 

कोई भी देश ऐसा नहीं हैँ जो हिसा को ध्येय मानता हो अथवा उसे श्रेयस्कर 
समझता हो । जो घोर-से-घोर हिसात्मक काम करते है वे भी यह कभी नहीं कहते कि 
हिंसा ठीक है, बल्कि वे यही कहते हैँ कि अहिसा श्रेयस्कर है, पर उसकी मर्यादा है, सभी 
जगहों पर उससे काम नहीं चलता, इसलिए उनको वाध्य होकर अहिसा छोड़ना पड़ता 
है। अगर कांग्रेस भी इसी प्रकार की मर्यादित और अवसरंवादी अहिंसा को ही मानती, 
तो उसमें और दूसरे देशों में कोई मोलिक भेद नहीं रह जाता | अगर भेद है तो इतना 
ही कि किन विशेष स्थितियों में हिंसा से काम लेना चाहिए और किनमें नहीं। इस 
विषय पर दो मत होने की गुजाइश रह जाती हँ--अर्थात्‌ किसी विशेष स्थिति में 
कांग्रेसवादी कह सकते है--जैसा वे कह रह थे--कि वहाँ अहिसा से ही काम लेना चाहिए, 
और दूसरे कह सकते थे कि वह स्थिति ही ऐसी थी जिसमें मजबूरी हिसा से काम 
लेना पड़ सकता है । उदाहरण के लिए, स्वराज्य-प्राप्ति की बात ही ले लीजिए। जैसा 
ऊपर बताया गया है कि कांग्रंस के अन्दर यह बात मान ली गई थी कि स्वराज्य-प्राप्ति के 
काम में हमको हिसात्मक साधन काम में नहीं लाना चाहिए; पर दूसरे छोग मानते थे 
कि कोई कारण नहीं कि जिस देश को दूसरे देश ने इस प्रकार दबाकर मजबूर कर रखा 
है वह अपनी स्वतन्त्रता की प्राप्ति के प्रयत्न में इस तरह अपने को क्‍यों मजबूर समभे, और 
कोई नैतिक कारण भी नहीं कि वह हिसात्मक साधन का इस्तेमाल न करे। अगर 
कांग्रस जमंनी से, मुकाबला करने में शास्त्रों द्वारा ब्रिटिश गवर्नमेंट की मदद कर सकती 
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है तो वह इसीलिए कि ब्रिटिश गवर्नमेंट प्रजातन्‍्त्र की मदद में लड़ रही है, ताकि दूसरे 
प्रजातनन्‍्त्रवादी देशो को दबाकर जमंनी अपने कब्जे मे न कर ले, तो फिर कोई कारण नहीं 
कि उसी प्रजातन्त्र को हिन्दुस्तान में कायम करने के लिए हिन्दुस्तान ब्रिटिश गबनंमेण्ट के 
साथ शस्त्रों द्वारा न लड़ । इस तरह का सँद्धान्तिक मतभेद कांग्र स-वर्किज्भू-कमिटी में 
देखने में आया । 

कांग्रेस-वरकिज्भ-कमिटी ने यह निश्चय किया कि उसकी माँग अगर पूरी हो जाय 
तो कांग्रेस खुलकर ब्रिटिश गवनंमेट को मदद देगी । जब यह स्पष्ट हो गया तब गांधीजी 
के सामने बड़ी विकट समस्या उपस्थित हो गई। उन्होंने किसी समय कहा था कि असत्य 
द्वारा अगर स्वराज्य भी मिले तो वह उसे नही लेंगे। तो क्या इस अवसर पर हिसात्मक 
मदद देकर ब्रिटिश गवरनंमेंट से स्वराज्य लेना उचित होगा ? इस विषय पर कई दिनों 
तक मन्थन होता रहा । पर यह स्पष्ट हो गया कि एक तरफ गांधीजी का सिद्धान्त था और 
दूसरी तरफ उनलोगों का जो स्वराज्य के बदले में शस्त्र द्वारा ब्रिटिश गवर्नेमेंट की मदद 
करना चाहते थे। दिल्‍ली में, फिर वर्धा में, कई दिनों तक विचार होता रहा। मैं 
महात्माजी के सिद्धान्त को मानता हूँ, उस समय भी मानता था--यद्यपि मुझमें न तो वह 
सत्य ही हैं और न उतनी हिम्मत ही कि जिस तरह वह अड़कर रह सकते थे उस तरह में 
भी रह सके, तो भी जब वर्किज्ध-कमिटी का यह निश्चय हो गया तब मैने इस्तीफा देना 
उचित समझा; क्योंकि ऐसा न करता तो हो सकता था कि अपने को एक॑ बड़ी मुश्किल 
में पाता। मान लीजिए, अगर ब्रिटिश गवनंमेंट वर्किज्र-कमिटी की माँग मंजूर कर 
लेती तो मेरा और वर्किड्र-कमिटी के सदस्यों का यह कतंव्य हो जाता कि हम उसकी 
मदद करें--वह हिंसात्मक रूप से हो अथवा अहिंसात्मक । उस समय यह कहना न उचित 
होता और न सम्भव कि हम तो अहिसावादी है, इसलिए हिसात्मक युद्ध में--हमारी 
मांगों को ब्रिटिश गवर्नमेंट के मान लेने के बाद भी--हम हिसात्मक मदद नहीं दे सकते । 
मैने सोचा कि हम अगर हिंसात्मक मदद देने को तैयार नहीं है तो हमको पहले से अलूग 
हो जाना चाहिए । इसलिए मेने इस्तिफा दे दिया। पर जब मुझे यह बताया गया कि अभी 
तो मदद देने का प्रइन ही नहीं उठता हं--वह तो तब उठेगा जब ब्रिटिश गवनंमेंट हमारी 
बात मान लेगी, जिसका अभी कोई करीना नहीं था, ऐसी अवस्था में कांग्रस में फूट का 
प्रदर्शन करके उसे कमजोर करने से कोई लाभ नहीं, तब मेने इस्तिफा को स्थगित रखा । 
पर अब्दुल गफार खाँ, जिनका मत भी वही था, डटे रहे; उन्होंने अपना इस्तिफा वापस 
नहीं लिया | 

जब वर्किज्भ-कमिटी की बात अखिलभारतीय कांग्रंस-कमिटी में मंजूरी के लिए 
पेश होने को आई तब महात्माजी उस बैठक में नहीं गये। पर में गया। वहाँ मैने देखा 
कि अखिलभारतीय कमिटी में भी बहुतेरे लोग ऐसे हैं जो महात्माजी से सहमत है । पर 
मैने उनलोगों की तरफ से एक बयान देकर, जिसमें अपनी स्थिति स्पष्ट कर दी थी, तटस्थ 
रहना ही मुनासिब समझा। पर कांग्रेस को यह विकट समस्या हल नहीं करनी पड़ी; 
क्योंकि ब्रिटिश गवर्नमेंट ने उसे अपने तरीके से बहुत जल्दी हल कर दिया । उसने कांग्रेस 
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की माँग नामंजूर कर दी ।, तब मत देने की कोई बात नहीं रह गई। इसलिए कांग्रेस में 
जो फूट और मतभेद देखने में आते थे उनपर परदा पड़ गया। महात्माजी, जो तटस्थ हो 
गये थे, फिर कांग्रेस का नेतृत्व करने लग गये--फिर अपने तरीके से उसको चलाने लग 
गये । हमारे लोगों को बहुत सनन्‍्तोष हुआ; क्योंकि हमको कांग्र स-जेसी संस्था से अलग 
होने की बात सोचने की अब जरूरत नहीं रह गई। हम जिस तरह से और लोगों के 
साथ मिलकर काम करते आये थे उसी तरह करते रहे । पर इसमें सन्देह नहीं कि वह 
एक मौका था जब हमको बड़ी कठिनाई का सामना करना पड़ा । अखिलभारतीय कांग्र स- 
कमिटी के उसी अधिवेशन में सव॑ंसम्मति से एक यह निश्चय भी हुआ था कि जहाँतक 
स्वराज्य-प्राप्ति और देश में आपसी झगड़े निपटाने का सवाल है, वह अपनी अहिसा-नीति 
पर अभी अड़ी है। स्वसम्मति से प्रस्ताव स्वीकृत तो हो गया; पर जब पानी की बाढ़ को 
रोकने के लिए जो बाँध बँधा रहता हैं और मुश्किल से पानी को रोके रहता हैं उसमें 
अगर एक छोटा भी सूराख हो जाता हैँ तब हम यह कहकर उसे सुरक्षित नहीं रख सकते 
कि यह एक छोटा-सा सूराख मात्र हमने किया है और बाँध के बाकी हिस्से को हम अब 
भी सुरक्षित रखना चाहते है। इसलिए, जब अहिसा के बाँध में, जो आजतक देश को 
हिंसा की बाढ़ से सुरक्षित रखता आया था, छोटे छेद से भी हिसा का प्रभाव होने लगा 
तब---जैसा आगे हम दिखलायेंगे--हमारे और दूसरे देशों के हिसा-अहिसा के सिद्धान्त 
में शायद ही कीई अन्तर रह गया हैं । 

इसके और भी दुखद परिणाम हुए हैं जिनका थोड़ा-सा वर्णन किया जायगा। 
हम उस चकक्‍कर में इस तरह से पड़ गये कि हमारे लिए अब निकलना भी कठिन हो गया । 
महात्माजी ने अपनी जान देकर भी बाढ़ को रोकना चाहा और उनकी अहिसा ने चमत्कार 
भी दिखलाया, पर देश अभी पूरी तरह नहीं सँभला था। 

गवर्नमेंट के कांग्रेस की माँग नामंजूर कर देने के बाद कांग्रेस को व्यक्तिगत सत्याग्रह 
आरम्भ करना पड़ा, जिसका नेतृत्व महात्माजी ने किया। अब कांग्रेस के लोगों में कोई 
मतभेद इस विषय पर नहीं रह गया कि उन्हें ब्रिटिश गवनमेंट को मदद करनी चाहिए या 
नहीं । अब प्रायः सभी इस विषय पर एकमत हो गये कि ब्रिटिश गवनेमेंट की मदद 
इस युद्ध में कांग्रंस नहीं कर सकती । महात्माजी-जैसे विचारवादी लोग तो इस कारण 
मदद करना नही चाहते थे कि यह हिसात्मक युद्ध की मदद करना होगा और हम अपनेको 
अहिसावादी मानते हुए ऐसा नही कर सकते थे। जो दूसरे विचार के थे उन्होंने यह 
सोचा कि ब्रिटिश गवनेमेंट का जब एंसा रुख हैँ तब उसकी मदद क॑से की जा सकती है। 
इसलिए इस व्यक्तिगत सत्याग्रह का रूप यह हुआ कि हम इस लड़ाई में मदद नहीं कर 
सकते । चूंकि ब्रिटिश गवर्नंमेंट इस प्रकार के प्रचार को बरदाइत नहीं कर सकती, वह प्रचार 
करनेवालों को रोकेगी ही । इस तरह सत्याग्रह आरम्भ हो गया। यह सत्याग्रह उस 
नागरिक अधिकार की रक्षा के लिए था, जो प्रत्येक नागरिक को प्राप्त होना चाहिए। 
वह अधिकार अपने विचारों को, चाहें वह तात्कालिक शासकों के विचारों के विरुद्ध ही 
क्‍यों न हो, स्वतंत्रतापूर्वक प्रगठ करने का हैं । 
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सत्याग्रह आरम्भ तो किया गया, पर इस बात का पूरी कोशिश की गई कि इसके 
द्वारा किसी प्रकार की हलचल या कोई बलवा-फसाद न होने पावे, लोग अपनी ओर से 
अहिसात्मक बने रहें। यह मुमकिन था कि इसको व्यक्तिगत रूप न देकर सामूहिक रूप 
दिया जा सकता, पर महात्माजी ने ऐसा नहों किया; क्योंकि यह भी मुमकिन था कि उस 
वक्‍त बलवा-फसाद हो जाता । साथ ही, यह भी दिखलाना था कि सारा देश इस सत्याग्रह 
के साथ हैँ, जो बात सिर्फ चन्द आदमियों के व्यक्तिगतरूप में सत्याग्रह करने से प्रमाणित 
नहीं होती । इसलिए महात्माजी ने निश्चय किया कि थोड़े ही लोग इस सत्याग्रह में 
सक्रिय भाग लें; पर वह ऐसा होना चाहिए जो सारे देश के प्रतिनिधित्व और नेतृत्व 
का दावा रखता हो; इससे संसार को मालम हो जायगा कि यद्यपि थोड़े ही लोग सत्याग्रह 
में शरीक हुए हे तथापि यह सत्याग्रह चन्द व्यक्तियों का ही सत्याग्रह नहीं कहा जा सकता, 
बल्कि सारा देश अपने चुने प्रतिनिधियों द्वारा इसमें शरीक हुआ समभा जाना चाहिए। 
इस तरह एक तरफ चने प्रतिनिधियों को सत्याग्रह में शरीक होने का आदेश देकर यह 
सत्याग्रह सावंदेशिक प्रमाणित किया गया और दूसरी तरफ अधिक होहल्ला न होने देकर 
तथा केवल ऐसे ही लोगों को इसमें दरीक होने की इजाजत देकर, जा गांधीजी के 
सिद्धान्तों पर चलनेवाले थे, यह--जहाँ तक हों सकता था--अहिसात्मक रखा गया । 


इकतीसवां अध्याय 


व्यक्तिगत सत्याग्रह में में खुद शरीक नही हुआ। मेरा स्वास्थ्य खराब था । महात्माजी 
ने मुभे रोक रखा। उनका विचार था कि मेरे जेल जाने का अर्थ यह होगा कि अपनी 
चिकित्सा का भार में गवरनेमेंठ पर डालता हूँ । अगर वह मुभे यों ही पकड़ रे तो उसकी 
जिम्मेदारी मेरे ऊपर नहीं। पर में अगर सरकार को मजबूर करके अपने को गिरफ्तार 
कराऊंँ तो उसका अर्थ यही होगा कि मै,गवर्नमेट को इस दुविधा में डालता हूँ किया तो 
वह मुझे गिरफ्तार करके मेरी देख-भाल का भार अपने ऊपर ले या मेरे नियम-भंग करते 
रहने पर भी मेरी बीमारी के कारण मुझे गिरफ्तार न करे--यह अच्छा नही होगा; 
इसलिए भुझे शरीक नही होना चाहिए। इपी तरह, औरों को भी, जो बीमारी अथवा 
दूसरे किसी कारण से शरीक नही हो सकते थे, उन्होंने सत्याग्रह करने से बरी कर दिया। 
इस बार के सत्याग्रह में वह बहुत छान-बीन करके लोगों को जाने देते थे। उनकी इजाजत 
बगर कोई जा भी नही सकता था। जिस प्रकार सत्याग्रही के चुनाव में कड़ाई होती थी 
उसी प्रकार शान्ति कायम रखने की कड़ी ताकीद थी। महात्माजी का विचार था कि 
बह ब्रिटिश गवर्नमेठ को यह दिखला दें कि उनकी माँग सारे देश के लोगों की ओर से थी 
और जनता के प्रतिनिधि अपने ऊपर कष्ट भेलने के लिए तैयार थे, पर साथ ही वे गवर्न- 
मेंट को किसी प्रकार मुश्किल में नहीं डालना चाहते थे। 

कांग्रेस के सभी प्रमुख लोग जेल चले गये । कांग्रेस के संचालन का भार एक प्रकार 
से गांधीजी पर ही रह गया--यद्यपि कांग्र स के मंत्री आचार कृपालानी बाहर ही थे । 
महात्माजी ने उनको और मू्भे बहुत करके सेवाग्राम या वर्धा में ही रहने का आदेश 
दिया । अधिकतर में प्रायः एक वर्ष वहीं रहा । 

उधर युद्ध ज्यादा जोर पकड़ता गया । जमंनों की जीत चारों तरफ होती हुई दीखने 
लगी । जापान भी यूद्ध में शरीक हो गया। सिगापुर, मलाया, बर्मा, जावा इत्यादि 
के टापू पर वह कब्जा जमा बैठा । चीन के बहुत बड़ भूभाग पर वह बहुत पहले ही से 
दखल जमा चुका था । ऐसा मालूम होने लगा कि हिन्दुस्तान के दरवाजों पर ही खतरा 
आ पहुँचा । योरोप के प्रायः सभी देश या तो जमंनी के कब्जे में आ गये या उसके असर 
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में थे। इंगलैंड को, फ्रांस के हार जाने के बाद, प्रायः अकेला ही लड़ना पड़ रहा था। पर 
इंगलैंड के साथ दो वड़ी शक्तियाँ आ जुटी थीं--एक यूरोप में रू और दूसरा अमेरिका । 
रूस ने जमंना को अपनी सारी शक्ति लगाने के लिए मजबूर कर दिया था। अमेरिका 
के पास अस्त्र-हस्त्रों का इतना बड़ा खजाना था और साथ ही उसके कारखाने इन चाजों 
के तैयार करने में इतने जोरों के साथ लगे हुए थे कि वह अपने साथियों की जलसेना, 
स्थल-सेना तथा नभ-सेना की जरूरतों को बहुत हद तक पूरा कर सकता था । अब 
उसने अपनी सेना को भी एक तरफ यूरोप में और दूसरी तरफ जापान से लड़ने के लिए 
भेजना आरम्भ किया। पर यह सब होते हुए भी, १९४१ के अन्त और १९४२ के 
आरम्भ में, ऐसी स्थिति आ गई थी कि मालूम होता था, जर्मन और जापान सबको हराकर 
ही रहेंगे । 

स्थितिं की गम्भीरता को देखकर, जब फ्रान्स पर जमेनी का धावा हुआ था तब, 
प्रधान मंत्री चचिल ने यह प्रस्ताव किया था कि इंगलैण्ड और फ्रांस मिलकर एक राष्ट्र 
बन जाये । यह प्रस्ताव ऐसे समय हुआ जब फ्रांस हार चुका था। उसमें कोई एसी 
दक्ति नहीं रह गई थी कि इतने बड़े महत्त्वपूर्ण प्र पर वह विचार कर सके। जब 
एशिया की स्थिति वैसे ही संकटाकीर्ण हो गई तब भी चचिल की गवर्नमेंट ने यह सोचा 
कि हिन्दुस्तान को किसी तरह से राजी करना जरूरी हो गया है । शायद अमेरिका 
ने भी इस बात पर जोर दिया। तब फिर उन्होंने सर स्टैफोर्ड क्रिप्स को हन्दुस्तान भेजा 
कि यहाँ के नेताओं से मिलकर वह कोई ऐसा रास्ता निकालें कि हिन्दुस्तान राजी हो 
जाय और दिल खोलकर युद्ध में मदद करे । हिन्दुस्तान में युद्ध की तैयारियाँ, विशेष 
करके अमेरिका की मदद से, बहुत तेजी के साथ हो रही थीं। पर लाख तैयारी हो, 
जनता यदि विरोधी रहे अथवा कम-से-कम तटस्थ भी रहे, तो केवल विदेशी सेना कहाँ 
तक दुश्मन का म॒काबला कर सकती है। इसलिए श्री क्रिप्स स्थिति को सँभालने के 
लिए भेजे गये । वह सज्जन एक बहुत ही चतुर और कामयाब बेरिस्टर थे। मजदूर-दल 
में अग्रगण्य स्थान रखते थे। पर अपने विचारों की उग्रता के कारण मजदूर-दल से 
अलग हो चुक्रे थे। लड़ाई आरम्भ होने पर निजी तौर से वह एक बार हिन्दुस्तान 
आये थे। जिस समय वर्धा में कांग्रेस की कार्यकारिणी युद्ध-सम्बन्धी अपनी नीति 
निर्धारित करने में लगी हुई थी उसी समय वह वर्धा आये और नेताओं से मिले थे । 
उस समय रूस और जमंनी में अनबन नहीं थी, एक प्रक्मार का समभोता हो गया था। 
इंगलेड का हित इसी में था कि जमैनी के साथ रूस लड़ाई में न फेंसे। इंगलंड ने 
श्री क्रिपस्स को दूत बनाकर रूस भेजा था। उन्होंने वहाँ बहुत अच्छा काम किया । जब 
रूस और जमंनी में युद्ध ठन गया तो उनका काम वहाँ पूरा हो गया । उनको इंगलैण्ड 
ने अब हिन्दुस्तान भेजा । वह हिन्दुस्तान पहुँचने से पहले यह घोषित करते रहे कि वह 
हिन्दुस्तीन के साथ समझौता कराने का कोई-न-कोई रास्ता जरूर निकाल लेगे और 
हिन्दुस्तान को भी खुश कर लेगे । 

जेसा ऊपर कहा जा चुका है, कांग्रेस में इस विषय पर मतभेद था कि लड़ाई में 
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वह अस्त्र-शस्त्र की मदद दे या नहीं। पर इस मतभेद के कारण लार्ड लिनलिथगो से जा 
समय-समय पर बातें हुई वे दूठ गई थीं। टूटने का कारण तो यह था कि ब्रिटिश 
गवनंमेंट हिन्दुस्तान की माँग को पूरा करने के लिए तैयार नहीं थी। एक माँग तो 
तत्क्षण अधिकार देने की थी और दूसरी माँग भारत के भावी विधान के रूप से सम्बन्ध 
रखती थी । अगर पहली माँग खुले दिल से मंजूर कर ली गई होती तो दूसरी के सम्बन्ध 
में लोग लड़ाई की समाप्ति तक ठहरने के लिए तैयार हो जाते। पर पहली माँग मंजूर 
करने को लार्ड लिनलिथगो तैयार नहीं थे। इसलिए समभोता नहीं हो सका था। पर 
भूठा प्रचार यह किया गया था कि भारत, महात्मा गांधी की अहिसा-नीति के कारण, 
युद्ध में मदद करने के लिए तैयार नहीं था; इसलिए कोई समझौता नहीं हो सकता था। 
सर क्रिप्स के पहुँचने पर भी यही बात सामने आई । | 

श्री क्रिप्स बहुत धूम-धाम से हिन्दुस्तान पहुँचे। कांग्रस और मुस्लिम लीग के 
प्रतिनिधियों से मिले । और दूसरों से भी मिले । कांग्रस की माँग, जैसा ऊपर कहा 
गया है, दो प्रकार की थी--एक तो यह कि भारत के प्रतिनिधियों को अभी से शासन 
में पूरा अधिकार दिया जाय कि वे खुले दिल से लड़ाई में मदद कर सकें और दूसरी बात 
के सम्बन्ध में ऊपर कहा जा चुका है कि जो स्थायी विधान बनेगा उसमें वह भारतीयों 
को कहाँ तक हिस्सा देने के लिए तैयार हैं। काग्रस की ओर से किसी एक जाति या 
पक्ष या दल के लिए अधिकार नहीं माँगे जाते थे। उसकी सारी जिन्दगी का इतिहास 
बताता हैँ कि वह किसी खास जाति या दल-विशेष की संस्था कभी नही रही । इस वक्‍त भी 
सबकी ओर से ही अधिकार माँगा गया था। इसके विपरीत, मुस्लिम लीग इस बात 
पर राजी नही थी कि जन-सखझ्या में बहुसंख्यक होने के कारण केन्द्र में हिन्दू हमेशा बहु- 
मत में रहे, इसलिए मुसलमान इसपर राजी नहों हो सके कि केन्द्र में अधिकार दिया 
जाय । पर बात कई दिनों तक चलती रही। अन्त में सर स्टेफोई क्रिप्स ने एक मसौदा 
दिय।, जिसमे और सब विषयों में तो अधिकार दिया गया था; पर सेना और युद्ध चलाने 
के विषय में बात साफ नही थी । कुछ ऐसा मालूम था कि उस सम्बन्ध में भी कुछ 
सीमित अधिकार दिये गये है। पर इस बात की भी छान-बीन की गई। अस्त में 
स्पष्ट हो गया कि सेना और लडाई के सम्बन्ध में प्रायः नहीं के बराबर अधिकार दिये गये 
है! लड़ाई के दिनों में प्रायः सभी दूसरे विभाग लड़ाई के काम में लग जाते ढुँ। 
इसलिए उनके सम्बन्ध में भी जो कुछ अधिकार मिल सकते थे, वे भी एक प्रकार से 
नहीं के बराबर हो जाते थे; क्‍योंकि युद्ध-विभाग और सेना-विभाग जिस तरह से चाहें 
उस तरह से दूसरे विभागों का उपयोग कर सकते थे। इसलिए कांग्रस ने उनके 
मसौदे को मंजूर नहीं किया । अन्त में, जब कांग्रेस की ओर से यह जाहिर हो गया तब 
मिस्टर जिन्ना ने भी उसे नामंजूर कर दिया; क्‍योंकि वह अकेले अधिकार ले नहीं सकते थे, 
और लेते भी तो कांग्रंस के बिना वह कुछ कर नही सकते थे। उधर इंगलैंड में बहाँ के 
प्रधान मन्‍्त्री चचिल इतनी दूर बढ़कर दिये जानेवाले निकम्मे अधिकार को भी नापसन्द 
करते थे ! उन्होंने ही सर स्टेफोर्ड क्रिप्स को वापस बुला लिया । बस वह चले गये । 

३० 
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महात्माजी ने आरम्भ में ही देख लिया था कि इसमें कुछ होनेवाला 
नहीं है । इसलिए उनकी इसमें कुछ दिलचस्पी नहीं थी। पर तो भी वह कई दिन 
दिल्ली में रहे। बातचीत में शरीक भी रहे । पर कुछ दिनों के बाद, श्री कस्तूर बा की 
बीमारी के कारण, उन्हें सेवाग्राम चला जाना पड़ा। विरोधियों ने मशहूर किया कि 
समभौता हो जाने पर भारत को लड़ाई में इंगलेड की मदद करनी होती और लडाई में 
भारत का मदद देना अहिसा-सिद्धान्त के विरुद्ध होता, इसलिए यह बातचीत निष्फल हुई ! 
जैसा ऊपर कहा गया हैँ, सर क्रिप्स की असफलता का कारण महात्माजी की अहिंसा नहीं 
थी; क्‍योंकि अधिकार देने की कांग्रेस की माँग यदि पूरी होती तो कांग्रंस खुलकर लड़ाई 
में मदद देती । वास्तव में उनकी असफलता का कारण हिन्दुस्तान को अधिकार देने 
की इंगलेंड की अरुचि थी ! 


बत्तीसवों अध्याय 


सर स्टैफोड क्रिप्स के चले जाने के बाद देश के सामने बडा विकट प्रशइन उपस्थित 
हुआ। जापान तेजी से बर्मा की तरफ आगे बढ़ रहा था। अमेरिका की मदद 
हिन्दुस्तान में अभी पूरी पहुँची नहीं थी--यद्यपि बड़ी तेजी के साथ फौज और अस्त्र-शस्त्र 
आ रहे थे। इंगलेंड की शक्ति इतनी नहीं थी कि वह वर्मा को वचा सके। हिन्दुस्तान 
को बचाना तो और भी बडा कठिन था। अगर बचाने का कोई साधन निकल सकता 
था तो वह जनता का संकल्प ही हो सकता था, जो उन्हें आक्रमणकारियों से मोर्चा लेने 
और मुकाबला करने के लिए अनुप्राणित और प्रोत्साहित कर सकता था। ऐसा संकल्प 
तभी हो सकता था जब जनता को यह विश्वास हो जाय कि वह अपने देश की रक्षा के 
प्रयत्न में लगी है, जिसके लिए जो कुछ भी त्याग करना पड उसे खुशा-खुशी करना 
चाहिए। पर ब्रिटिश गवनेमेंट संघर्ष बचाने के लिए अशक्त साबित हो चुकी थी। 
वह भारतवासियों के हृदय में देश के प्रति ममत्व की भावना, जो त्याग करवा सकती थी, 
जागने नहीं देना चाहती थी। महात्माजी ने सोच लिया था कि ऐसी अवस्था में स्वतंत्र 
भाव से अपनी रक्षा का उपाय सोचना चाहिए। पर वह कोई अहिसात्मक उषाय ही 
हो सकता था। दूसरे लोग भी, जो अहिसा में इतनी शक्ति नहीं देखते थे और जो इस 
कारण से हिंसात्मक युद्ध में भी हिसात्मक रीति से मदद करने की अपनी तैयारी बता 
चुके थे, जब गवनेमेंट ने मदद लेने से इनकार कर दिया तब, इस बात पर मजबूर हुए कि 
अब फिर महात्माजी के नेतृत्व में ही कुछ-न-कुछ करना होगा ! 

समय नाजुक था। कांग्रेस के लोग अथवा कोई भी यदि ऐसी बात कहते, जिससे 
यूद्ध-संचालन में वाधा पडती, तो विद्रोही समभे जाते । यदि देश की रक्षा के लिए कोई 
स्वतंत्र उपाय सोचता तो वह भी विद्रोही समझा जाता; क्योंकि ब्रिटिश गवर्नमेंट यह माने 
बैठी थी कि भारत की' रक्षा के लिए उसके पास चाहे साधन हों या न हों, रक्षा का भार 
उसी पर था, किसी और दूसरे के साथ वह इस भार का बटवारा नहीं कर सकती ! 

महात्माजी उन दिनों बहुत जारों से देश को चेतावनी भी दे रहे थे कि अपनी रक्षा 
का भार उसे अलग से उठाने के लिए तैयार होना चाहिए। प्रकाग में अखिल-भारतीय 
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कांग्रेस-कमिटी की बैठक हुई । कार्यकारिणी के सामने इसी बात पर बहुत जबरदस्त बहस 
चली । महात्माजी उस बैठक में नहीं आये थे । उन्होंने कार्यकारिणी के लिए अपने विचार 
के अनुकूल प्रस्ताव का मसौदा भेज दिया था | वह कार्यकारिणी के कुछ लोगों को पसन्द 
नहीं आता था। मैने बहुत प्रयत्न किया कि उसको कुछ बातों को छोड़कर यदि हम उसपर 
एकमत हो जायें तो ठीक हो । पर ऐसा भी न हो सका। अन्त में कार्यकारिणी के सामने 
प्रस्ताव के दो रूप आये--एक जो मैने महात्माजी के प्रस्ताव में काट-छाँट करके, यथासाध्य 
उसकी मौलिक बातों को कायम रखते हुए, तैयार किया था और एक दूसरा । कार्यकारिणी 
में राय लेने पर बहुमत मेद्दे पक्ष में हुआ; पर इसका अर्थ यह होता था कि कांग्रेस दो दलों 
में बद जाती थी। महात्माजी भी वहाँ नहीं थे कि उनसे कुछ राय ली जा सके । 
अखिलभारतीय कांग्रेस-कर्मिटी के सदस्य प्रस्ताव का इन्तजार कर रहे थे। उसकी बैठक 
एक दिन के लिए स्थगित हो चुकी थी। इसलिए सब बातों फर विचार करके, बहुत 
डरते-डरते, मैने अपने प्रस्ताव को वापस ले लिया। कार्यकारिणी को कह दिया कि अखिल- 
भारतीय कांग्रेस-कमिटी में भी दूसरे प्रस्ताव का विरोध नहीं करू गा, चुप रह जाऊंगा । 
मुझे डर इस बात का था कि न जाने महात्माजी मेरे प्रस्ताव को ही कहाँ तक पसंद करेंगे, 
क्योंकि उनके भेजे मसौदे में बहुत काट-छाँट करके वह बनाया गया था, पर था उसी के 
अनुरूप । किन्तु अब तो मैने उसे भी छोड़ दिया। फिर भी पीछे मुझे यह जानकर संतोष 
हुआ कि यद्यपि महात्माजी ने स्वीकृत प्रस्ताव को बहुत पसन्द नहीं किया, तो भी उन्होंने 
उसमें से भी अपने काम चलाने लायक मसाला निकाल लेना सम्भव समभा। कांग्रेस को 
ऐसे नाजुक समय में विभकत न होने देने का मेरा निश्चय भी उनको नापसन्द नहीं हुआ । 

अब जाहिर हो गया कि गवनंमेंट के साथ मतभेद हो जायगा और युद्ध के जमाने 
में गवनंमेंट किसी प्रकार के सक्रिय आन्दोलन---अर्थात्‌ विरोधी कार्य---को बरदाइत न कर 
सकेगी । पर अभी तक यह साफ नहीं था कि महात्माजी जो करना चाहेंगे--अर्थात्‌ 
ब्रिटिश-गवर्नमेंट तथा देश पर आक्रमण करनेवाछलों का विरोध एक साथ ही करने के लिए 
जो कार्यक्रम देश को बतायेंगे---वह कांग्रेस के लोगों को कहाँ तक पसन्द आयेगा। कायेंक्रम 
चाहे जो हो और दूसरे लोग चाहे जो करें, हमने तो निश्चय कर लिया कि अब समय आ 
गया है कि हम सबको महात्माजी के पीछे चलकर देश को अंग्रेजी राज्य और बाहरी 
आक्रमण से बचाने के लिए जो कुछ किया जा सकता है, करना चाहिए। 

कार्यक्रम कोई निर्धारित नहीं था, पर मैने जनता में जागृति लाने के लिए अपने 
सूब ( बिहार ) का दौरा आरम्भ कर दिया । बड़ी तेजी के साथ सूबे के बहुत हिस्सों में 
गया। खूब जोरों से महात्माजी के विचारों को दूर-दूर तक के लोगों के पास पहुँचाया 
तथा लोगों को आनेवाले संघर॑ं-संकट से डटकर मुकाबला करने के लिए तैयार हो जाने 
को प्रोत्साहित किया । मुभे जहाँ तक स्मरण है, मैंने जितने जोरदार और जबरदस्त 
भाषण इस दोौरे में किये, अपने जीवन में पहले कभी नहीं किये थे। प्रयाग की बैठक 
के बाद मैं महात्माजी से जाकर मिला था। उनके“ द्वारा ही अनुप्राणित होकर मैं दौरे पर 
निकला थ।। में समझ गया था, और महात्माजी ने भी ऐसा कहा था, कि यह उनके जीवन 
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का अन्तिम संघं होगा । उस वक्‍त तक मैंने कभी अपने किसी भाषण में ऐसा नहीं कहा 
था कि लोगों को मरने के लिए भी तैयार होना नाहिए। मैं बराबर यही कहा करता 
था कि देश के लिए मरने का समय अभी नहीं आया हैं, उसकी माँग यही है कि लोग 
अपने जीवन का प्रत्येक क्षण उसकी सेवा में लगाने के लिए तंयार रहें। में इतना ही 
कहना काफी समझता था---य्रद्यपि सत्याग्रह में बहुत लोगों ने अपनी जान देने की बात 
खुलकर जोरों से कही थी कि समय आ गया है जब हमको मरने के लिए तैयार हो जाना 
चाहिए । उस वक्‍त मेरी यह धारणा थी और ऐसा में समझता भी था कि इस समय यदि 
हम चुके तो फिर न मालम कब तक हम गिरे रह जायेंगे । 


तेंतीसवाँ अध्याय 


थोड़ दिनों के बाद अखिलभारतीय कमिटी की बैठक बम्बई में हुई। ८ अगस्त 
(१९४२) को भारत छोड़ो' प्रस्ताव स्वीकृत हुआ । यह कांग्रंस के लिए और भारतवासियों 
के लिए चुनौती थी । महात्माजी ने अपने भाषण को “करो या मरो' मंत्र के साथ 
समाप्त किया था । रात समाप्त- होने के पहले ही महात्माजी तथा वर्किज्भ-कमिटी के दूसरे 
सदस्य गिरफ्तार कर लिये गये । फौरन वे अज्ञात स्थानों को भेज दिये गये। बहुत 
- दिनों के बाद यह बात खुली कि महात्माजी पूना के पास आगाखाँ-महल में ले जाकर 
रखे गये है, जहाँ वे प्रायः ढाई वर्ष तक रहे। वहाँ पहुँचने के चन्द दिनों के भीतर ही 
श्री महादेवभाई देसाई का देहान्त हुआ ! महात्माजी के छूटने के कुछ दिन पहले श्री 
कस्तूर बा भी चल बसीं ! वर्किज्भध-कमिटी के सदस्य अहमदनगर के किले में नजरबन्द रखे 
गये । मैं अस्वस्थता के कारण बम्बई को सभा में शरीक नहीं हो सका था। पर मुझे भी 
९ अगस्त के सवेरे, बीमारी की हालत में ही, गिरफ्तार करके पटना-जेल में रख दिया। 
वहाँ में १५ जून (१९४३) तक रहा । महात्माजी के छेखों से सारे देश में बड़ी जागृति 
थी। बिहार में मेरे दौरे ने भी कुछ असर पैदा किया था। पर यह कहना ठीक नहीं 
है, जैसा पीछे कहा गया, कि तोड़-फोड़ का कार्यक्रम पहले से निश्चित करके लोगों को 
बता दिया गया था और जनता ने उसी कायेक्रम के अनुसार रेल की पटरियों को उखाड़ा, 
रेलवे-स्टेशनों को बेकार कर दिया, तार और टेलीफोन के तारों को काट डाला, स्टीमर 
के जट्टियों को बहा दिया तथा सड़कों पर गाछों को काटकर इस तरह से डाल दिया 
कि उनपर किसी सवारी का आना-जाना असम्भव हो गया। 

सन्‌ १९३० के सत्याग्रह के दिनों में यह चर्चा चली थी कि तार काट दिये जायेँ 
जिससे गवनंमेंट की खबर जल्दी-से-जल्दी एक स्थान से दूसरे स्थान तक न पहुँच सके । 
सत्याग्रहियों के लिए तो तार काम आते ही नहीं थे । कांग्र स के कुछ लोगों का विचार 
था कि लोहा-लकड़ी तो बंजान चीज है, उसको तोड़ने-काटने में तो कोई हिंसा की बात 
नहीं आती । पर सब बातों पर विचार करके यह कौयेंक्रम नामंजूर कर दिया गया “था । 
महात्माजी उस समय दिल्ली में थे। यह निश्चय उनसे बिना पूछे ही कर दिया गया 
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था। बम्बई की सभा से कुछ पहले वर्धा में कायंकारिणी की बैठक हुई थी। वहीं 
पर बम्बई में सभा बुलाने का निश्चय किया गया था। इन्ही दिनों, जब वकिज्भध-कमिटी 
का काम खत्म करके बहुतेरे लोग जहाँ-तहाँ चले गये थे, मैं कुछ दिन अभी वहीं ठहरा 
रहा । एक दिन किसी ने महात्माजी से यह प्रश्न पूछ दिया कि तार काटना हिंसा है या 
नहीं। उन्होंने उत्तर दे दिया कि लकड़ी-लोहा काटने में हिसा या अहिंसा का सवाल 
नहीं उठता; पर यह काम कौन करता है और किस विचार से करता हे और इसका 
क्या नतीजा होता है, इन बातों पर उस काम का हिसात्मक अथवा अहिसात्मक होना 
निर्भर करता हैं ।- 

जब में पटना लोटा तब, और बम्बई-सभा के पहले, प्रान्तीय कांग्रेस-कमिटी के सभी 
लोगों को बुलाया । मैने इस बात का जिक्र किया था। साथ ही, यह चेतावनी भी दे दी 
श्री कि यह काम महात्माजी की इजाजत के बिना नहीं करना चाहिए; क्योकि इससे बड़ी 
दिक्‍कतें पैदा हो सकती हैँ और इसका असर भी बहुत बुरा पड़ सकता है। जब बम्बई 
जाने का समय आया ता मैने सोचा कि हो सकता है, वहाँ हम सब गिरफ्तार कर लिये 
जायें और लोगों को कोई हिदायत या कार्यक्रम देने का मौका ही न मिले; इसलिए मैंने 
प्रान्तीय कांग्रेस-कमिटी के मंत्री से कहा कि एक कार्यक्रम तैयार कर लेना चाहिए, जिसके 
अनुसार, अगर लड़ाई छिड़ गई और हममें से कोई कार्यक्रम देनेवाला न रहा तो, काम 
होता रहेगा । में बीमार था और स्वयं बहुत लिख नहीं सकता था, इसलिए मेने बातें 
सिर्फ बता दी थीं। कार्य क्रम लिखकर मेरे सामने रखा गया। मैने उसमें जो संशोधन 
उचित समझा, कर दिया । उसमें एक बात रेल-तार इत्यादि के तोड़ने-काटने के सम्बन्ध 
में थी। पर मैने उसे अपने हाथों काट डाला । मैने उस परचा को छपवाकर रखने का 
आदेश दिया । मैं आशा कर रहा था कि में बम्बई जा सकूगा ; पर जब नहीं जा सका 
तब मंसे आदेश दे दिया कि वह परचा अभी न छापा जाय, बम्बई के फंसले का इंतजार 
किया जाय । मैं समझता था कि वह अभी नहीं छापा गया है, पर बात ऐसी नही थी । वह 
छपवाकर तेयार रखा गया था । जब ९ अगस्त को हमारी गिरफ्तारी के लिए लोग आ गये 
तो मैने सोचा, अब समय आ गया हें कि परचा छपवाकर बटवाया जाय, नहीं तो जनता 
यह नहीं समझ पायेगी कि उसे क्‍या करना चाहिए। पर मुझे मालूम हुआ कि परचा 
छपकर तैयार है । जेल जाने के पहले ही मैने आदेश दे दिया था कि वह तुरन्त सारे प्रान्त 
में बटवाया जाय । मेरे जेल चले जाने के बाद यह माल्म हुआ कि वह बाँटा गया | बहुत 
करके उसीके अनुसार लोगों ने काम किया भी । पर उसमें, जैसा ऊपर कहा गया हें, 
रेल और तार तोड़ने-काटने की बात नहीं थी। यह काम बिहार में बहुत जोरों से हुआ । 
जेल में भे सोचा करता था कि यह विचार क्‍यों और कंसे फैला। पर इसका कारण 
जल्द ही मालम हो गया। गवरनेमेंट का यह कहना कि कांग्रेस की ओर से यह कार्य- 
क्रम दे दिया गया था, कम-से-कम बिहार के लिए, जहाँ सबसे अधिक तोड़-फोड़ हुआ, 
बिल्कुल बेबुनियाद हैं । फिर भी कहता हूँ कि मेने सेवाग्राम में हुई बातों का जिक्र कर दिया 
था, पर साथ ही, चेतावनी भी दे दी थी । छपे परचे में, जो मेरी गिरफ्तारी के दिन ही 


२४० बापू के कदमों में 


बिहार के कोने-कोने में पहुँच गया, इनका कोई जिक्र ही नहीं था। पर इस कार्यक्रम के 
चलाने में गवर्ंमेंट का ही विशेष हाथ था ! ८ अगस्त की रात को ही, महात्मा 
गांधी और वकिज्धभु-कमिटी के मेम्बरों की गिरफ्तारी के पहले ही, गवनंमेंट की ओर से 
एक विज्ञप्ति निकाली गई थी, जिसमें सरकार ने कांग्रेस के कार्य क्रम का जिक्र किया था 
और गिरफ्तारियों को इसी कार्यक्रम के कारण जरूरी और मुनासिब बताया था ! गवर्नमेंट 
की ही विज्ञप्ति में प्रकाशित कार्यक्रम में रेल-तार इत्यादि का तोड़ना भी_ एक कायेक्रम 
बतलाया गया था ! 

यह विज्ञप्ति, ९ अगस्त के सवेरे ही, सारे देश के पत्रों में छप गई थी। मे उसी 
विज्ञप्ति को पढ़ रहा था जब मेरी गिरफ्तारी के लिए डिस्ट्रिक्ट-मजिस्ट्रेंट पहुँच गये ! 
उसी दिन, या एक दिन के बाद, भारत-सचिव मिस्टर एमरी ने इंगलेड मे वक्तव्य 
निकाला। उसमें भी इसका जिक्र था! वह भी भारत में प्रकाशित हुआ। मेरा, 
विश्वास हूँ कि जनता ने गवर्नमेंट की विज्ञप्ति से ही यह जाना कि कांग्रंस के कार्यक्रम 
में यह सब दाखिल है। और, जब कोई कांग्रंस के प्रमुख व्यक्तित इसे रोकने के लिए 
बाहर नही रह गये, तो लोगों ने अपना धर्म समझा .कि जहाँ तक हो सके, यह कार्यक्रम 
पूरा किया ही जाय । बिहार के सम्बन्ध मे में कह सकता हूँ कि लोगों को ऐसी ही धारणा 
हुई; क्योंकि मुझे दो बातें जेल मे मालम हुई, जिनसे इस बात की पुष्टि हुई । 

मेरी गिरफ्तारी के थोड़ी ही देर बाद एक दूसरे मित्र गिरफ्तार होकर आये, जिन्होंने 
मृभसे एक बात कही, जिसका उल्लेख यहाँ ठीक होगा । मेरे गिरफ्तार हो जाने के बाद 
कुछ युवक उनके पास पहुँचे । उन्होंने उनसे पूछा कि में अपनी गिरफ्तारी के पहले कुछ 
कार्यक्रम उनको बता गया हूँ या नही। उन्होंने उत्तर दिया कि मेरे साथ कई दिनों से 
उनकी मुलाकात नहीं हुई थी, इसलिए यह नहीं कह सकते कि मैंने कोई कार्यक्रम दिया 
है या नहीं। इसपर उन यूवतक्रों में से एक ने गवनेमेंट की विज्ञप्ति को, जो समाचार-पत्रों 
में छपी थी, उन्हें दिखखाया और कहा कि कांग्रेस का कार्यक्रम तो छप गया है । उन्होंने 
उत्तर दिया कि मुझको तो मालूम नहीं, पर जब गवनंमेट खुद कांग्रेस का कार्यक्रम बताती 
है, तो सबको उसी के अनुसार कार्य करना चाहिए ! इससे मेरी धारणा हो गई कि अब 
यह कार्यक्रम चलेगा। मेरी वह धारणा एक घटना से दूसरे ही दिन पुष्ट हो गई। पटना 
में लोगों ने तार और टेलीफोन जहाँ-तहाँ तोड़ डाले। यहाँ तक कि अब जेल से किसी 
गवर्नमेंट-दफ्तर में या किसी अधिकारी के पास टेलीफोन द्वारा खबर नही दी जा सकती 
थी। सारे शहर में बहुत धूम थी। जुलूस बनाकर लोग सेक्रेटे रियट तक गये। वहाँ 
एक-दो युवक किसी तरह छिफ्कर छत पर जा पहुँचे । ऊपर ही राष्ट्रीय झंडा फहरा दिया । 
कचहरियाँ बन्द हो गई । रास्ते पर गाड़ियों का चलना कठिन हो गया। सेक्रेटेरियट 
के सामने गोली चली । कई युवक आहत हुए। बहुतेरे गिरफ्तार करके पटना-जेल में 
ही लाये गये । जेल में इतने आदमियों के लिए जगह नहीं थी। इसलिए लोग वहाँ 
चारों तरफ अहाते के अन्दर घूमते-फिरते रहे । वे जेल के दोमहले कोठ पर चढ़कर, जो 
सड़क के किनारे की ओर है, सड़क पर चलते हुए लोगों को प्रोत्साहित भी करते रहे । 
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जेल के अधिकारियों ने आकर हमलोगों से कहा कि हम अगर उनको नहीं सँभालेंगे तो 
मुमकिन हैँ कि दूसरे बड़ अफसर आकर सख्ती करें और ये लोग, जिनमें प्रायः सभी 
विद्यार्थी है, गोलियों के शिकार बनें । 

इस समय तक बिहार के प्रमुख कांग्रेती लोगों में से बहुतेरे पटना-जेल में पहुँच 
चुके थे। उनलोगों ने भी लडकों की रोक-थाम करने की कोशिश की । वे जब उनके 
नजदीक आ जाते थे तब उनकी बात मान लेते थे; पर आँखों से ओभल होते ही फिर 
अपना काम शुरू कर देते थे। जो बाते वे विशेषकर सडक पर चलती जनता को 
चिल्ला-चिल्ला कर सुनाते थे उनमें विशेषकर रेल-तार इत्यादि तोडने-फोड़ने की बात 
ही रहा करती थी । अन्त में, जेल के अधिकारियों ने ऐसे चालीस-पचास लड़कों को 
लारी में चढ़ाकर केम्प-जेल मे, जो पटना में ही उस जेल से दो-ढाई मील की दूरी पर 
है, भेज देने का निश्चय किया । दो लारियो पर कुछ लडके सवार कराये गये । लारियाँ 
चल पड़ीं। बाकी लड़के अभी जेल के अन्दर ही थे, लारी तक नही पहुँचे थे । इतने 
में जनता की भीड़, जो जेल के नजदीक पहले से ही जुटी खड़ी थी, टूट पड़ी । लारियों 
मे से उन लड़को को उतार लिया और लारियो में आग लगा दी, जो जेल के सामने हो 
जरू गई ! कुछ लड़के उसी भीड़ में मिल गये और भीड के साथ ही बाहर चले गये ! 
पर दो-एक जेल में भी वापस आ गये । अब और गवर्नमेंट की ओर से तेयारी होने 
लगी । फौज और पुलिस को बड़ी तायदाद में बुलाकर दूसरी छारियों में बाकी लोगों 
को ले जाने का प्रवन्ध किया जानें लगा । में तो बहुत बीमार था। ज्यादा बाते भी नहीं 
कर सकता था। पर तो भी मेने उन लडकों को समझाने की कोशिश की कि इस प्रकार 
लारी जला देना अथवा पुलिस पर हमला करके कंदियों को छुद्या लेना ठीक नही हूँ । पर 
यद्यपि वे मेरा बहुत लिहाज करते थे और शान्ति के साथ बाते भी करते रहे, तथापि उनको 
में समझा नही सका कि तोडफोड का काम गरुत है और अगर इसे करना ही है तो 
एक तरीके से करना चाहिए। मे मानता हूँ कि सत्याग्रह में छुपषकर कोई काम करने की 
कोई गुजाइश नही हैँ | सत्याग्रही जो कुछ करता हैँ हमेशा निर्भय होकर करता है, 
डके की चोट करता है और अपने किये का फल भोगने को तैयार रहता हैं । इसलिए उसे 
छपने-छपाने की जरूरत नही होती । छुपने-छुपाने का अर्थ है सजा से भागना और जो कुछ 
किया जाय उसको जिम्मेदारी अपने ऊपर न लेकर दूसरे के सिर थोपना । 

इस आन्दोलन मे यह देखा गया कि रेल के आसपास के लोगों पर बड़ी सख्ती 
की गई। इसका किसी ने पता नहीं लगाया कि किसने रेल-तार तोड़ा हैं । नतीजा 
यह हुआ कि बहुत ऐसे लोगों को दमन का शिकार बनना पड़ा जो तोड़-फोड़ में कभी 
शरीक नही हुए । मैने यही बात समझाने को कोशिश की और कहा कि अगर करना 
है तो खुलेआम और हो सके तो सूचना देकर इस तरह का काम करना चाहिए, ऐसा न 
करने से तो बेकसूर छोग पिस जायेंगे। पर उस वक्‍त तो यह सभी मानते थे कि चाहे 
जिस तरह से हो, गवर्नमेंट के काम को बन्द कर देना चाहिए। लोगों ने ऐसा ही किया भी । 
इसलिए, कम-से-क्म बिहार में जो तोड़फोड़ का काम इतने बड़े पैमाने पर और इतनी 
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सफलता के साथ हुआ, उसका श्रेय मै कांग्र स को नहीं देता । में मानता हूँ कि यह जनता 
की अपनी सूझ थी । लोगों ने इसमें कोई हिसा नहीं देखी ; बस इसे जोरों से चला दिया । 
में यह भी मानता हूँ कि इसका श्रेय किसी दूसरे दल के लोगों को भी नहीं मिरू सकता 
है; क्योंकि सभी दलों के प्रमुख लोग इस काम के फैलने के बहुत पहले ही प्रायः सब-के-सव 
गिरफ्तार कर लिये गये थे । वे कोई संगठन नहीं कर पाये थे । संगठन खुद जनता ने 
किया । जनता ने ही अपनी बुद्धि के अनुसार, इसे कांग्रंस का कार्यक्रम समभकर, 
जहाँ तक हो सका, पूरा करने का प्रयत्न किया । कुछ दिनों के बाद, आन्दोलन कुछ धीमा 
पड गया । बाहर बच रहे लोग प्रयत्न करने लगे कि यह काम जारी रहे, पर उनको 
कोई सफलता नहीं मिली । इससे यह स्पष्ट हैँ कि जनता का जोश ही इसका एकमात्र 
कारण था । 

बिहार में यह आन्दोलन बहुत जोरों से चला । रेलों का चलना, बड़ी लाइन 
( ई० आइ० आर० ) तथा छोटी लाइन ( ओ० टो ०आर० ) दोनों में ही, बहुत दिनों 
तक बन्द रहा। तार इत्यादि तो रुक ही गये थे। बहुतेरे पुलिस-थानो पर जनता ने 
कब्जा कर लिया था। कई जिलो मे ब्रिटिश राज्य का हुक्म केवल जिले के शहरों तक 
अथवा सडकों के उस हिस्से तक ही सीमित रह गया था जहाँ पुलिस अथवा फौज की 
टोली गुजर रही हो । फौज ने भी बेतहाशा जहाँ लोगों को पाया वही गोलियों का शिकार 
बनाया ! गाँवों को खूब लूटा और जलाया । लोगों ने भी रेल के मालगृदामों और 
माल से लदे डब्बो से जो लाइनो के टूट जाने की वजह से जहाँ-तहाँ पड़ रहे, काफी 
माल लूटा । इस लूट में पुलिस का भी हाथ और हिस्सा रहा करता था; क्योकि यह 
आसानी से कहा जा सकता था कि लोग लूट ले गये ! फौज ने चारों तरफ फैलकर 
बड़ी सख्ती से दमन किया । कई हफ्तों के बाद आहिस्ता-आहिस्ता रेल की पटरियाँ 
भी फिर से बंठाई गई । तब रेलों का चलना फिर से आरम्भ हुआ। बिहार में गंगा से 
उत्तर के प्रायः सभी जिलों में, तथा संयुकतप्रदेश के पूर्वी जिलों में भी, ओ० टी० रेलवे 
( छोटी लाइन ) बहुत करके तहस-नहस हो गई थी । गगा से दक्षिण ई० आइ० आर० 
( बड़ी लाइन ) भी, प्रायः मुगलस राय से ( पटना होकर ) आसनसोक तक, बहुत जगहों 
में तोड-फोड दी गई थी। पर ग्रांड-कोड-लाइन, जो मुगलसराय से आसनसोल तक 
सहसराम-गया होकर जाती है, बहुत अश्ञों में सुरक्षित रह गई । इसलिए ई० आइ० आर० 
का काम उतना नहीं रुका जितना ओ० टी० रेलवे का। 

सिर्फ रेल और तार ही नही, लोगों ने स्टीमर का चलना भी एक प्रकार से रोकने 
का प्रयत्तन किया था। गंगा में जहाँ-जहाँ स्टीमरों के ठहरने के लिए जो लोहे की बड़ी- 
बड़ी नावों के घाट बने थे, जिनको जेटी' कहते है, उनको भी लोगों ने नष्ट कर दिया-- 
जेटियों को खोलकर या तो गंगा में डुबो दिया या बहा दिया | कई स्टीमरों के अंदर घुसकर 
उनके पुर्जो को इस तरह तोड डाला कि वे कुछ समय के लिए बेकार हो गये। सडकों 
पर बड -बड दरख्तों को काटकर गिरा दिया, जिससे ५उनपर किसी सवारी का आना-जाना 
बन्द हो जाय । मैने सुना कि पुलों के तोडने का भी, चाहे रेल की लाइनों पर हों अथवा 
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सडकों पर, प्रयत्न किया यया । पर डानेमाइट न होने के कारण यह हो नहीं सका। 
यह सब इसलिए लोगों ने किया कि फौज या पुलिस जल्दी सब जगह पहुँच न सके और 
गवर्नमेंट का शासन बन्द हो जाय । इस तरह, एक प्रकार से अराजकता फैल जाने पर भी 
यह आश्चर्थ की बात हुई कि उन दिनों जनता के घरों मे एक तरह से चोरी-डकैती 
बन्द-सी हो गई ! अगर रेल या सरकारी दफ्तरों पर जनता की तरफ से लूटपाट की 
गई तो जनता के घरों पर लूटपाट पुलिस तथा फोज की तरफ की गई ! जहाँ-तहाँ फोज 
ओर पुलिस के कुछ आदमी मारे भी गये, पर उनकी संख्या बहुत कम थी। हाँ, जनता 
में आहतों की संख्या बहुत थी । 

इस क्रांति का फल उस समय यह नही देखने को 'मिला कि ब्रिटिश गवर्नमेंट 
एकवारगी भारतवर्ष से उठ जायगी । कुछ दिनों के लिए कुछ स्थानों पर, विशेषकर 
बिहार में, अंग्रेजी राज्य उठ गया था। पर यह बात न तो सर्वव्यापक थी न स्थायी । 
पीछे चलकर फौज और पुलिस ने स्थिति पर काबू कर लिया। पर यह दो बातें स्पष्ट 
हो गई--पहली यह कि जनता अगर एक साथ सभी जगहों पर बिगड़ जाय और 
अंग्र जी राज्य के शासन को मानने से इनकार कर दे तो अंग्र॑जी राज्य नही चल सकता 
है और दूसरी यह कि जनता अगर बिगड़ जाय तो गवर्नमेंट की सारी फौज भी उसे दबा 
नहीं सकती । इस बार अगर लड़ाई के लिए इतनी बड़ी तादाद में फौज बिहार में न 
होती और उसके पास जापान से लड़ने के लिए इतना सामान मौजूद न होता, तो कम-से- 
कम बिहार को फिर से फतह करना आसान नही होता और होता भी तो उसमें समय बहुत 
लगता । पर लडाई के कारण अंग्रजी और अमेरिकन फौज बड़ी तादाद में बिहार में 
ही मौजूद थी । उसके पास आमद-रफ्त और लडाई के लिए काफी सामान मौजूद था, 
जिसका उसने जनता के इस विद्रोह को दवाने में खूब प्रयोग किया। जनता ने 
अपनी ओर से चाहे तोड़-फोड कितना भी किया; पर उसने मनुष्य के जीवन पर भरसक 
हमला नहीं किया । चन्द जगहों में जो कुछ खून हुए वे लोगों के आतुर हो जाने के कारण 
ही हुए ; क्‍योंकि पुलिस 'और फौज को तरफ से जुल्म-सरुती बहुत हो रही थी। बरसात 
के दिन थे। नदियों में बाढ़ आई हुई थी। फसल खड़ी थी। बरसात में यों ही आना- 
जाना कठिन हो जाता है, इम्मन वक्‍त तो उसके साधन भी प्रायः नष्ट कर दिये गये थे। 
जनता में आत्म-विश्वास जग गया था। हमने यह भी सुना कि फौजवाले भी खेतों के -- 
खास करके ऊख और मकई के खेतों के--पास होकर गुजरने मे डरते थे; क्योकि एक-दो 
जगहों में ऐसे खेतों में छिपे लोगों ने उनपर हमला कर दिया था। इन सब बातों से यह 
स्पष्ट हो गया कि इस बार यद्यपि ब्रिटिश गवर्नेमेंट ने आन्दोलय को दबाने का भरपूर 
प्रयत्त किया, तो भी वह इस बात को समझ गई कि अब वह भारत को अपने कब्जे में 
नहीं रखं सकेगी, उसे भारत के साथ कुछ-न-कुछ समभौता करना ही होगा । लड़ाई के 
कारण उसको धन और जन दोनों बहुत खर्च करना पड़ा था। इसलिए संसार की शक्तियों 
में एक बडी शक्ति होते हुए भी वह कमजोर पड॒ती जा रही थी; जिससे यह सँभाल और भी 
कठिन हो गया था और यह कठिनाई दिन-दिन बढ़ती ही जा रही थी। फलस्वरूप वह 
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भारत को दबाये न रख सकी । ऐसा ही हुआ भी। लडाई समाप्त होने के पहले ही 
मिस्टर चचिल ने भी, जिन्होंने लडाई जीतने में अपना साहस दिखलाया था और 
जो भारतवर्ष को स्वराज्य देने का बराबर कट्टर विरोध करते आये थे, लार्ड वेवल को 
वायसराय बनाकर यहाँ भेजा और उनको आज्ञा दी कि कांग्रेसियों के साथ कोई 
समभौता वह कर ले । 


चोंतीसवाँ अध्याय 


कुछ दिनों तक स्थिति का अध्ययन करने के बाद लार्ड वेवल ने, १९४५ के जून 
में, कांग्र स-वर्कि ज्व-_मिटी के सभा सदस्यों को छोड़ दिया। गाधीजी कुछ पहले ही 
छोड़ दिये जा चुके थे। एक कान्फरेस सिमला में १९४५ में बुलाई गई। उसमें सभी 
प्रान्तों के प्रधान मंत्री, जो उस समय तक काम कर चुके थे और जो उस समय काम कर 
रहे थे अथवा जिन्होंने लड़ाई आरम्भ होने पर कांग्रंस की आज्ञा से पदत्याग किया था, 
बुलाये गये । महात्माजी तथा मिस्टर जिल्ना भी निमंत्रित थे। इनके अलावा केन्द्रीय 
धारा-सभा के भिन्न-भिन्न दलों के नेता लोग भी बुलाये गये थे। कान्फरेन्स १४ जुलाई 
( १९४५ ) को हुई। लाड्ड वेवल ने विज्ञप्ति निकाल दी थी कि वे ब्रिटिश सरकार की 
अनुमति से यह सम्मेलन कर रहे है और कांग्रेस-वर्कि द्व-कमिटी के सदस्यों तथा प्रान्तों के 
दूसरे नेताओं को छोड़ने का हुक्म दे रहे है । ब्रिटिश सरकार का यह प्रस्ताव था कि 
वायसराय की कौसिल में, जिसमें अबतक अधिक अंग्रंज ही हुआ करते थे ओर मुख्य 
विभाग--जैसे अर्थ-विभाग और गृह-विभाग तथा सेना-विभाग--अंग्रज मेम्बरों के ही 
हाथों मे रहा करते थे, अब दो को छोड़कर, अर्थात्‌ स्वयं वायसराय और प्रधान सेनापति 
के अलावा, और सभी मेम्बर हिन्दुस्तानी ही होंगे; कौसिल के सदस्यों के अधिकारों में कोई 
फर्क नही पड़ गा, वे अधिकार वही रहेंगे जो १९३५ के विधान के अनुसार उनको दिये 
गये थे। लार्ड वेवल ने अपने वक्‍तव्यों में इसको और साफ कर दिया कि इस योजना के 
अनुसार पहले-पहल अर्थे-विभाग, गृह-विभाग और विदेशों से सम्बन्ध रखनेवाला विभाग 
हिन्दुस्तानियों के हाथ में आवेगे । उन्होंने यह भी बता दिया था कि उनके विचार से 
इस कौंसिल में हरिजन छोड़कर दूसरे हिन्दू तथा मुसलमान बरावर संख्या में होंगे। 
उन्होंने आशा प्रकट की थी कि इसपर यदि यह कान्फरेन्स सफल हो गई और कौसिल भी 
बन गई, तो भविष्य का विधान कैसे बनेगा--इसपर भी विचार किया जा सकेगा। 
मुस्लिम लीग के कारण कान्फरेन्स किसी एक मत पर नहीं पहुँच सकी ! तब लार्ड वेवल 
ने सभी दलों से अनुरोध किया कि वे ऐसे लोगों के नाम दे दें जिनका वे कौसिल में 
आना मुनासिब समभते है और उन नामों में से वे स्वयं ही सदस्यों के नाम चुन लेगे। 
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पर मुस्लिम-लीग ने ऐसी नामावली देने से भी इनकार कर दिया। बस कामन्फरेंस बिना 
कुछ किये ही समाप्त हो गई ! पर लाड वेवल ने कान्फरेंस की समाप्ति पर भी आशा नहीं 
छोड़ी । उन्होंने कहा कि फिर समय पाकर यह प्रयत्न किया जायगा, तबतक जैसे काम 
चलता था वैसे चलता रहेगा । 

यद्यपि १९४२ में, और उसके बाद भी, गवनेमेंट की तरफ से दमन-नीति का प्रयोग 
कांग्रेस के विरुद्ध बराबर होता रहा तथापि जब हार्ड बेवल ने यह कान्फरेंस बुलाई और 
वर्किज्भ-कमिटी के मेम्बरों को जेल स मुक्त कर दिया, तब से महात्माजी के दिल में ऐसी 
भावना बन गई कि ब्रिटिश गवनमेंट सचमुच भारत के साथ कुछ-न-कुछ समभौता करना 
चाहती है । यही भावना कांग्रेस के बहुतेरे दूसरे लोगों के दिल में भी थी। यद्यपि ऐसे 
लोग भी थे जो कांग्रेस का इस कान्फरेन्स मे शरीक होना अथवा इसके बाद जितनी कारं॑- 
वाई होती गई उसको नापसन्द ही करते गये, तथापि महात्माजी और कांग्र स-काय कारिणा 
का यह प्रयत्न सदा बना रहा कि यदि हो सके तो समभौता होना चाहिए। इस भावना 
का एक कारण यह भो था कि लड़ाई प्रायः समाप्ति पर आ चुकी थी । जमेनी और इटली 
परास्त हो चुके थे। जापान भी लड़ रहा था, पर वह भी हारता ही जा रहा था; जिस 
भूभाग को उसने कब्जे में कर लिया था उससे आहिस्ता-आहिस्ता हटाया जा रहा था। 
१९४२ का आन्दोलन ऐसे समय में आरम्भ हुआ था जब जर्मनी और जापान जीतते जा रहे 
थ। उस समय तक अंग्रेज हार रहे थे। अब, जब वे प्रायः विजयी हो चुके थे, सम- 
झौता करने का उन्होंने प्रस्ताव किया, तो सचम्‌च वे समभीता चाहते होंगे, यह भावना 
सच निकली; क्योंकि अंत में भारत स्वतन्त्र होकर रहा ! 

उक्त कान्फरेस समाप्त होने के थोड़ दिन वाद इज्जलैड में नया चुनाव हुआ । मि० 
चचिल का दल हार गया। मजदूर-दलू का मंत्रिमंडल बन गया । मजदूर-दल ने पहले से 
ही वचन दिया था कि वह भारत को स्वतन्त्र बनायेगा । इसे वह भूला नही था । थोड़ हा 
दिनों बाद उसने मंत्रिमंडल के तीन सदस्यों को भारत से बातचीत और कुछ समभोता 
करने के लिए भेजा। यहाँ उन सब लोगों के सम्बन्ध में विस्तार-पूरवेंक लिखने की जरूरत 
नहीं है । उनलोगों ने यहाँ कांग्रस और मुस्लिम लीग के प्रतिनिधियों के साथ बातचीत की । 
अन्त में उन्होंने निश्चय किया कि भारत का विधान बनाने के लिए विधान-परिषद्‌ 
बनाई जाय, जो भारत का विधान तयार करे। साथ ही, तबतक यहाँ का शासन चलाने 
के लिए मंत्रिमंडल वनाया जाय, जिसमें कांग्रेस और लीग के प्रतिनिधि रहे । बहुत वाद- 
विवाद के बाद ऐसा मन्त्रिमंडल बन सका। पहले इसमें लीग के लोग शरीक नहीं हुए, 
पर पीछे वे भी आ गये । मुस्लिम-लीग इस पर तुली हुई थी कि पाकिस्तान की स्थापना 
हो जाय और वह भारत-जैसा ही स्वतन्त्र देश हो । इसके लिए मुसलमानों में बहुत जबरदस्त 
और जहरीला प्रचार होता रहा, जिसका नतीजा यह हुआ कि कांग्रेस के मंत्रि-पद-ग्रहण 
करने के चन्द दिन पहले ही कलकत्ता में मुसलमानों ने बड़ा भारी बलवा कर दिया, जिसमें 
बहुत हिन्दू मारे गये, उनके घर और धन छूटे गये, उनकी बड़ी बरबादी हुई। बंगाल में 
उस समय लीगी गवरनेमेंट थी, इस लिए उसकी तरफ से हिन्दुओं को कोई सहायता नहीं 
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पहुँची । अन्त में हिन्दुओं-ने भा अपना स्वतन्त्र संगठन वना लिया। अपने बचाव के 
लिए वे तत्पर और तैयार हो गये । फलत: बहुत मुसलमान भी मारे गये। कई दिलों 
तक यह खूनखराबा चलता रहा। चन्द दिनों के बाद पूर्व-बंगाल मे, जहाँ मुसलमानों की 
बहुत बड़ी आबादी है, नोआखली और आसपास के स्थानों में, बड़ जोरों से और बहुत 
बड़े पैमाने पर बलवा शुरू हो गया। उसमें बहुत हिन्दुओं के घर लूटे और जलाये 
गये । बहुतेरे हिन्दू जबरदस्ती मुसलमान बनाये गये ! महात्माजी ने जब इन सब 
घटनाओं की खबर पाई तो उन्होने बंगाल जाने का निश्चय किया ताकि वह हिन्दुओं को 
सान्त्वना दे सके और मुसलमानों को समझा सकें। वह नोआखाली गये । वहाँ जाना उनके 
लिए खतरे से खाली नहीं था, पर उन्होंने अपने प्राणों की परवा न करते हुए वहाँ जाना 
ही उचित समझा । नतीजा यह हुआ कि हिन्दुओं में हिम्तत आ गई। मुसलमान भी 
उनका वहाँ जाना पहले शुबहा की निगाह से देखते थे। पर आहिस्ता-आहिस्ता वे लोग 
उनकी ओर भूुकने छगे । यह अहिसा के उन चमत्कारों मे था जो आगे चहूकर कुछ और 
री देखने में आये। 

बंगाल मे विहार के बहुत लोग जाया करते हे। वहाँ मेहनत करके कुछ पेसे 
कमाया करते हैं। उनमे पढ़ -लिखे बहुत थोड़े ही हुआ करते है । वे छोटी-मोटी नौकरियों 
से संतुष्ट हो जाया करते है । उनकी संख्या कलकत्ता में बहुत बड़ी है। सारे बगाल में, 
जिसमे अब पूर्बी बंगाल भी शामिल है, बिहार के आदमी गाँव-गाँव में फेले हुए मिलते 
है। कलकत्ता के ह॒त्याकाण्ड में बहुतेरे बिहारी भी आहत हुए। बहुतेरे भागकर अपनी 
जान बचाने के लिए अपने प्रांत के गाँव में वापस चले आये । उनके साथ जो जुल्म और 
ज्यादतियाँ हुई थी, कलकत्ता में मुसलमानों की ओर से हिन्दुओं के साथ जो बर्ताव किया 
गया था, सबकी खबर उन्होंने बिहार के गाँवों मे फैला दी। नतीजा यह हुआ कि बिहार 
में मुसलमानों के प्रति बड़ा रोष पैदा हुआ। एक मौका पाकर वहाँ भी बड़ जोरों से 
बलवा-फसाद शुरू हो गया । बंगाल को परिस्थिति बिहार की परिस्थिति से बिल्कुल 
प्रतिकूल है। बिहार में हिन्दुओं को जनसंख्या बहुत हे । यद्यपि मुसलमान भी संगठित 
और धनी है तथापि हिन्दुओं की बड़ी संख्या के सामने, अगर वे संगठित हों तो भी, उनका 
ठहरना असम्भव नही तो बहुत मुश्किल जरूर हो जाता है । उनकी बस्तियाँ भी बहुत करके 
अलग हो गई है। पर तो भी सभी जगहों में हिन्दू-मुसठमान एक दूसरे के पड़ोस म 
बसे हुए है । 

कलकत्ता और नोआखाली की खबरों ने बारूद में चिनगारी का काम किया; 
क्योंकि मुस्लिम लीग के ऊधम और बे-लगाम प्रचार से लोग पहले से ही ऊबे हुए थे। 
पटना, मुगेर, और गया जिलों के कुछ हिस्सों में हिन्दुओं ने मुसलमानों से पूरा बदला 
चुकाने का ठान लिया । बहुतेरे मुसलमान मारे गये । उनके घर और धन लूटे गये। 
बंगाल और बिहार के बलवे में एक बड़ा अन्तर यह था कि बंगाल में सरकारी 
कर्मचारी और पुलिस के लोग प्राय: तटस्थ होकर बैठे रहे--हिन्दुओं को खूब लुटने- 
पिटने दिया: पर बिहार में गवनंमेट और पलिस ने बडी तनदेह्री के साथ बलवाइयों 
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को रोकने का प्रयत्न किया और फौज को भी इस काम में लगा दिया। हमलोग 
भारत-सरकार में काम कर रहे थे। वपडित जवाहरलालजी, सरदार वल्लभभाई, कांग्र स के 
प्रधान कृपालानीजी, मुस्लिम लीग के केन्द्रीय. मंत्री तथा मै--सब-के-सब दौड़कर बिहार 
पहुँचकर फसाद रोकने में बड़ी तत्परता से लग गये । उधर महांत्माजा ने बिहार के बलवे 
की खबर पाते ही बिहारियों के नाम अपील निकाला और यह धमकी दे दी कि बलवा 
अगर न रुका तो उनको अनशन करना पड़े गा। उन्होंने अनशन की तैयारी अपना भोजन 
कम करके बता दी। उनके अनशन की बात सुनते ही बिहार घबरा उठा। बलवा-फसाद 
रुक गया । विहार के साथ महात्माजी का जो पुराना सम्बन्ध था और बिहार पर डनका 
जो विश्वास तथा भरोसा रहा' करता था उसीके बल पर उन्होंने अनशन की धमकी दी थी । 
बिहार की जनता ने उनकी बात सुनी । बलबवा ठंढा पड़ गया । बगाल में भी जो कुछ 
अन्देशा बलवा फलने का रह गया था वह उस वक्त तक के लिए समाप्त हो गया । 

पर इतने से ही सब झगड़े तय नही हुए । मुस्लिम लीग पाकिस्तान लेने पर तुली 
हुई थी। इसके लिए सभी जगहों पर बलवा-फसाद होने की सम्भावना हमेशा सामने 
खड़ी रहती थी। कुछ दिनों के बाद पश्चिम पंजाब और सीमाप्रान्‍्त में भी बहुत बड़े 
पैमाने पर बलवे शुरू हो गये ।' सिक्ख और हिन्दू मारे-पीटे-लूटे जाने छंग। उनकी 
एक बहुत बड़ी संख्या, १९४७ के मा्च-अप्रैल में, जान बचाने के लिए, अपनी सब धन- 
दौलत वहो छोड़कर हिन्दुस्तान भाग आई । इस तरह झगड़े कही-न-कही अक्सर्र होते ही रहे। 


पेंतीसवाँ अध्याय 


केन्द्रीय भारत-सरकार में भी कांग्रेस और लीग के मंत्रिमंडल का मिलजुरलूकर 
काम करना असम्भव था। वहाँ भी बराबर खटपट हुआ ही करती थी । ब्रिटिश गवर्नमेंट 
भी इस स्थिति से संतुष्ट नहीं थी। उसने लाडे वेवऊकू को वापस बुला लिया, उनके 
स्थान पर लार्ड माउण्टबेटन को वायसराय बनाकर भेज दिया। लाड्ड माउण्टबेटन भारत 
आते ही स्थिति का अध्ययन करने रूग गये । थोड़े ही दिनों में फिर सलाह देने के वास्ते 
वह लंदन लौटे । ब्रिटिश गवनंमेंट ने उनकी नियुक्ति के समय ही यह घोषणा कर दी थी 
कि १९४८ के जून तक वह सारा अधिकार भारत को सौंप देगी। वायसराय के भारत 
लौटने पर उसने एक और घोषणा निकाली, जिसमें उसने अपना यह निश्चय प्रगट किया 
कि १९४८ तक न ठहर कर १९४७ में ही भारत का शासन भारतीयों के हाथों में सुपुर्द 
करके वह अलग हो जायगी । इसके साथ उसने यह भी घोषणा की कि भारत के दो भाग 
कर दिये जायँगे---एक वह जिसमें सिन्ध, बल॒चिस्तान, सीमाप्रान्त और पंजाब के वे 
हिस्से रहेंगे जिनमें मुसलमानों की आबादी अधिक है तथा दूसरा वह जिसमें बंगाल का पूर्वी 
हिस्सा और आसाम के सिलहट-जिले का वह हिस्सा जहाँ मुसलमानों की कसरत है; इस 
तरह पाकिस्तान बनेगा और बाकी सब हिन्दुस्तान रह जायगा; दोनों ही स्वतंत्र उपनिवेश 
बन जायेंगे; दोनों की अलग-अलग विधान-परिषदें होंगी, जिनमें उन विभागों के रहने- 
वाले सदस्य होंगे; इन विधान-परिषदों को अधिकार होगा कि जैसा चाहें वेसा अपने 
लिए विधान बना लें। ब्रिटिश पालियामेंट ने एक कानून भी इंडियन-इण्डिपेंडेन्स-ऐक्ट के 
नाम से पास किया, जिसके अनूसार भारत के ये दोनों खण्ड अलग और स्वतंत्र 
उपनिवेश मान लिये गये । दोनों की परिषदों को स्वेच्छानुसार विधान-निर्माण का 
पूर्ण अधिकार दे दिया गया। यह भी अधिकार दिया गया कि उस वक्‍त तक जो 
कानून जारी है, चाहे वे पालियामेंट के बनाथे हों अथवा भारतीय धारासभाओं के, 
और चाहे जैसे भी हों, उनमें संशोध्ज़ कर लें। विधान-परिषदों को यह भी अधिकार 
दिया कि वे चाहें तो ब्रिटिश साम्राज्य से अपने-अपने म्‌ल्क को, पूर्ण स्वतंत्र होकर भी, 
अलग कर ले सकते हैं। जिस समय हरार्ड माउण्टबेटन लंदन वापस गये, इस बटवारे के 
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लिए कांग्रेस और लीग की सहमति लेते गये थे। उसी के अन्तुसार ब्रिटिश गवर्नमेंट ने 
बटवारा मंजूर कर लिया ! 

यहाँ पर यह कह देना जरूरी है कि इस बटवारे की जिम्मेदारी कांग्रेस की वर्किज्ध- 
कमिटी ने, और विशेषकर उन लोगों ने जो .उस समय भारत-सरकार के मंत्रि-पद पर 
नियुक्त थे, अपने ऊपर ला। महात्माजी ने न तो इस बटवारे को ठीक समझा और न%(भ 
उस सिद्धांत को माना जिसके वल पर मुस्लिम लीग बटवारा चाहती थी। मुस्लिम लोग 
का यह दावा था कि हिन्दू और मुसलमान बिल्कुल दो राष्ट्र है, इसलिए वे कभी एक 
सरकार के मातहत नहीं रह सकते हँ; मुसलमानों को पूर्ण स्वतंत्र रूप से उन इलाकों 
में शासन का अधिकार होना चाहिए जहाँ वे बहुसंख्यक है और हिन्दुओं को उन इलाकों 
में जहां उनका आबादी ज्यादा है । महात्माजी इस दो राष्ट्र! की नीति को घातक समभते 
थे, इसलिए इसको नहीं मानते थे। पर जिन लोगों ने बटवारा मंजूर किया वे उस 
समय की परिस्थिति से ऊब गये थे।. वे देखते थे कि बलवा-फसाद होते ही जाते है 
और होते ही रहेगे---सरकार, जिसमे काग्रे सी लोग भी थे, कुछ कर नही पाती; क्योकि 
मुस्लिम लीग के मंत्री सभी जगहों में अड़ गे लगाते रहते हे और जो विभाग उनके सुपुर्द थे 
उनमें वे अपनी मनमानी करके उन्हें अपने हाथों में करते जा रहे थे, चाहे इससे सारे 
देश का नुकसान भी हो, तो भी उसकी परवा न करके अपने दल को मजबृत करते और 
जहाँ मौका होता वहाँ हिन्दुओं को दबाते । इन सब बातों के कारण एक प्रकार से शासन 
चलाना असम्भव-सा होता जा रहा था। हमने सोचा कि वटवारा हो जाने से कम-से- 
कम जिन हिस्सों में हमारा अधिकार रहेगा उनमे हम जैसा चाहेंगे वैसा शासन चला 
सकेंगे और इस तरह भारत के बहुत बड़ हिरसे को सुरक्षित तथा सुसंगठित रख सकेगे 
जिससे भारत-राष्ट्र की पूर्णरूपेण सेवा हो सकेगी। यह साफ था कि इस बटवारे से हिन्दू- 
मुस्लिम समस्या हल नहीं हो रही थी; क्योंकि दोनों भागों में अल्पसंख्यक जातियाँ 
रह ही जाती थी और जो कुछ उनके लिए किया जा सकता था वही सारे भारत के लिए 
भी किया जा सकता था। पर यह बात चल नहीं सकी, मजबूर होकर बटवारा 
मानना ही पड़ा । 

महात्माजी को डर था कि इस बटवारे का नतीजा अच्छा नहीं होगा; जो हिन्दू 
और सिक्‍ख करोड़ों की संख्या में पाकिस्तान में रह जायेंगे और जो मुसलमान करोड़ो की 
सख्या में भारत मे रह जायेंगे---उनके साथ न मालूम कैसा व्यवहार होगा, इसलिए 
वह अन्त तक बटवारा को नापसन्द करते रहे, पर जब उन्होंने यह देख लिया कि जिन 
लोगों को शासन चलाने का भार सौपा गया है वे ही जत्र यह महसूस करते है कि या 
तो अब खुलकर लीग के साथ यूद्ध हो या बटवारा हो, तब उन्होंने चुप रहना ही मुनासिब 
समझा, और बटवारे में किसी प्रकार की वाधा नही डाली। जिन दिनों दिल्ली में 
बटवारा हो रहा था--यानी गवनंमेंट की सभी चीजों का बटवारा भारत-सरकार के 
काग्रेसी और लीगी सदस्य आपस में मिलकर कर रहे ये---उन दिनों महात्माजी दिल्ली 
में ही थे। एक बटवारा-क्रमिटी मुकरर कर दी थी, जिसमे सरदार वलल्‍लभ भाई पटेर 
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और मे कांग्रेस की ओर से थे। एक-एक विष्रम्न लेकर--जैसे भारत-सरकार के लिये या 
दिये हुए कर्जे, रोकड में कोई रुपये, सामान, फोज, फोजी सामान, इमारतें, इमारतों के 
सामान, रेल इत्यादि, यहाँ तक कि टे बिल, कुर्सी, टाइपराइटर तथा कर्मचारियों का बटवारा 
भी इसी कमिटी न किया । 

में जब इस कमिटी में काम कर रहा था, प्रतिदिन महात्माजी से सवेरे टहलने 
क्रे समय मिला करता था । उन्होंने ही कहा .था कि रोज आ जाया करो। इसलिए 
मुझे मौका मिलता था कि कमिटी में जो बातें होतीं उनको मैं प्रतिदिन सवेरे उन्हें बता 
दिया.करता । मैं देखता था कि इन सब बातों से वह असन्तुष्ट थे, पर साथ ही कोई वाधा 
नहीं डालना चाहते थे; कहा करते थे कि देखो, जहाँतक हो सके, अनिष्ट को तो बचा 
लो । कमंचारियों को आज्ञा दी गई थी.कि वे अपनी सेवा चाहे भारत-सरकार को या 
पाकिस्तान को, जिस सरकार को चाहे, दे सकते है। यही बात फौज के साथ थी । 
इसका नतीजा यह हुआ कि प्रायः सभी मुसलमान कर्मचारियों ने पाकिस्तान को सेवा 
पसंद की और दूसरों ने भारत की । इसी सिद्धान्त पर बहुत करके फोज़ का भी बटवारा 
हो यया । पर यह बटवारा भारत-सरकार ने अपने कमंचारियों के सम्बन्ध में किया । 
प्रान्तीय सरकारों ने भी, जिन-जिन प्रान्तों का बटवारा हुआ उन प्रान्तों ने--जैसे पंजाब, 
बंगाल और आसाम ने---अपने माल, सामान तथा कर्मचारियों का इसी तरीके से बटवारा 
किया । पर जो 'सूब्े बटवारे से अछूते .रह गये उनमें न तो माल या सामान में किसी प्रकार 
का बटवारा हुआ और न करचारियों में। बटवारे .का काम बड़ी तेजी के साथ पूरा 
किया गया । १५ अगस्त ( १९४७ ) के पहले यह काम समाप्त हो गया--यद्यपि भ्रभी 
फौज का बटवारा पूरा नहीं.हो सका था। इसका नतीजा एक यह भी हुआ कि फौज के 
सिवा और सभी जगहों से हटकर अंग्रेज कर्मचारी बहुत करके भारत से चले गये, उनमे से 
बहुत थोड़े ही रह ग़ये । किन्तु पाकिस्तान में, भारत के अनुपात में, उनकी संख्या अधिक 
रह गई। इसीसे यह स्पष्ट हो जाता हैँ कि अंग्रज कमंचारियों में अधिकांश ऐसे थे 
जिनकी सहानुभूति . मुसलिम-छीग .तथा पाकिस्तान के साथ थी ! फौज का बटवारा होने 
मर भी अंग्रज अफसर, पाकिस्तान के मुकाबले, भारत में बहुत कम्त रह गये । इस 
प्रकार कर्मचारियों के बटवारे का एक भयंकर फल्‍ू यह हुआ कि प्राकिस्‍्षान मे हिन्दू उच्च 
पदाधिकारी कर्मचारी वहो के बराबर रह गये । वहाँ हिन्दुओ और सिवखों के साथ 
अत्याचार होने लगा। वहाँ उनकी बात पूछनेवाला भी कोई नही रह गया ! 

दिल्ली में बैठे-बठे बटवारा का काम शान्ति के साथ समाप्त हुआ। उसी तरह 
छाहोर और कलकत्ता में भी। १५ अगस्त के पहले ही पश्चिम बगाल और. पूरबी 
प्रजाब का शासन कांग्रे सी मन्त्रिमण्डल ने अपने हाथ -में लिया ।. पाकिस्तान के सूबों में 
लीगी और हिन्दुस्तान .के सूबों मे कांग्र सी मत्रिमण्डल, जो जहाँ पहले से काम कर रहे 
थे, शासन चलाते रहे। पूर्व और पश्चिम पजाब की तथा पश्चिम और पूर्व . बंगाल की 
तथा आस्ाम की सरहदे मिली हुई थीं । क्रहाँ पर ठीक भारत ओर पाकिस्तान की सीमा 
पड़ती है, यह बहुब-कुछ साफ. होने: पर भी कुछ अनिश्चित-सा भ्रा । इसी लिए पौँच आद- 
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मियों की पंचायत बनी, जिसमें दो कांग्रेस की ओर से और दो लीग की ओर से पंच 
मुकरेर किये गये । इन चारों पर एक अंग्रेज सरपंच सर श्रीबहेडक्लीफा ! किन्तु १५ 
अगस्त के पहले ये पंच अपना फैसला नहीं दे सके । इनका फैसला जब चन्द दिनों के बाद 
मालम हुआ तब यह पाया गया कि कुछ हिस्से इधर से उधर कर दिये गये है, जिसके 
कारण हिन्दुओं में-और विशषकर उन जगहों के लोगों में, जो समझते थे कि उनको 
भारत के साथ ही रहना चाहिए, पर पंच के फैसले के अनुसार वे पाकिस्तान में ठेल दिये 
गये थे---बड़ा शोर मचा । 

१५ अगस्त के पहले से ही भारत ओर पाकिस्तान के बीच की सरहदों पर 
अंग्रंज अफसरों की मातहती में फौज रखी गई थी । आशा की जाती थी कि सरहद पर 
अगर कुछ गड़बड़ी हुई तो वह फोज जनता की रक्षा करेंगी; पर ऐसा हुआ नही। 
जब पश्चिमी पंजाब और पाकिस्तान के दूसरे हिस्सों में हिन्दुओं और सिक्‍्खों पर बहुत 
अत्याचार हुए तथा बहुतेरे मारे गये, प्रायः सब धन-सम्पत्ति लूटी गई, तब इस फौज 
से कोई सहायता हिन्दुओं को नहीं मिली ! इधर दिल्‍ली में हमलोग १५ अगस्त को 
स्वतन्त्रता पाने के उपलक्ष में खुशियाँ मना रहे थे और उधर पश्चिमी पाकिस्तान में 
सिक्‍खों और हिन्दुओं को मार-काट कर पाकिस्तान को हिन्दुओं से बिल्कुल पाक-साफ बनाने 
का प्रयत्न हो रहा था ! इसकी खबर दिल्‍ली तक तो कुछ देर से पहुँची, पर पंजाब के 
लोगों को जल्द पता चल गया। उन्होंने पूरबी पंजाब में और आसपास'के रजवाड़ों में 
बसे हुए मुसलमानों के साथ बदला लेना शुरू कर दिया। दिल्‍ली भी अछूती न रह 
गई। चन्द दिनों के बाद वहाँ भी बड़े पैमाने पर बलवा-फसाद आरम्भ हो गया। इस 
सारे बलवे का नतीजा यह हुआ कि पर्चिमी पाकिस्तान से हिन्दू और सिक्‍ख, बेपनाह 
होकर, अपनी सारी धन-सम्पत्ति छाडुकर, अलग-अलग बिखरी टोलियों मे, पूर्वी पंजाब की 
ओर या उससे भी और पूरब निकलकर, अपनी जानें बचाने के लिए, भारत की दिशा 
में निकल पे । उसी तरह, इस तरफ से मुसलमान भी पाकिस्तान की ओर चल पड़ ! 

१५ अगस्त के पहले ही महात्माजी दिल्ली से चले गये थे। वह नोआखाली 
के रास्ते मे कलकत्ता में ठहरे थे। वहाँ भी भयंकर बलवे का सामान हो गया था। 
मुसलमानों से बदला लेने के लिए हिन्दू तैयारं हो गये । महात्माजी ने ऐसी स्थिति 
देखकर वहाँ ठहर जाना उचित समभा, जहाँ मुसलमानों की ही आबादी ज्यादा थी । बहुत 
ही सख्ता के साथ अपनी जानों पर जोखिम लेकर उन्होंने बलवा न होने दिया, ऐसा 
वातावरण पैदा किया कि बलवा एक प्रकार से असम्भव-सा हो गया । इस घटना को सभी 
लोगों ने मुक्त कंठ से उनके व्यक्तित्व के एक चमत्कार तथा उनकी अहिसा के जादू के नाम 
से मशहूर किया । उनकी अहिसा और उनके दृढ़ सकलप ने मुसलमानों की रक्षा कर दी । 
पर परिचम में अमानूषिक अत्याचार हो ही गये । किसी भी जाति के लछोग यह नहीं कह 
सकते कि उनकी जाति अपने को इन दुष्कर्मों से अछग रख सकी । 

दिल्‍ली में स्थिति बिगड़ने की खबर पाते ही महात्माजी दिल्‍ली चले आये । आते 
हा यहाँ भा फसाद रोकने में पूरी शक्ति के साथ इट खड़े हुए। दिल्‍ली में यहू खब> 
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हो गई थी कि पाकिस्तान'में सब कुछ जान-बूझकर कराया गया हैँ और पाकिस्तान की 
इच्छा है कि वह दिल्‍ली में भी कांग्रेस-मंत्रिमंडल की हत्या कराके यहाँ के सेक्रेटरियट पर 
दखल जमा बैठे तथा इसी प्रकार सारे भारतवषं में अपना राज्य कायम करे, कम-से-कम 
गड़बड़ी तो मचा ही दे। हिन्दू इस पर तैयार हो गये कि अब मुसलमानों को यहाँ से 
निकाल देना चाहिए। उठिन्तु महात्माजी ने दिल्ली पहुँचते ही स्थिति को समझ लिया। 
जो फसाद दिल्‍ली में चल रहा था उसे ही सबसे पहले रोकने में वह लग गये । उनके 
बीच में पड़ने का फल यह हुआ कि हिन्दुओं ने मुसलमानों को भारतवर्ष से निकालने का 
इरादा या प्रयत्न छोड़ दिया। पर इसके पहले ही बहुतेरे मुसलमान कमंचारी या तो 
पाकिस्तान चले गये या किसी-न-किसी तरीके से हिन्दुस्तान , में रह गये । यह सब कुछ 
होने पर भी हिन्दू और सिक्‍्ख पश्चिमी पंजाब से निर्वासित हो गये--उसी तरह पूर्वी 
पंजाब और कुछ रियासतों से मुसलमान भी ! 

यह महात्माजी की ही अलौकिक शक्ति थी, जिसने हिन्दुस्तान में मुसलमानों को 
मारे जाने से अथवा निर्वासित किये जाने से बचा लिया। आपस का वैमनस्य इस दर्जे 
तक बढ़ता गया था कि कहीं भी किसी कारण से अथवा बिना कारण के भी बलवा- 
फसाद हो सकता था । मृसलमानों की फिर भी इधर वही दशा होती जो हिन्दुओं और 
सिक्‍खों की उधर हुई । 

दिल्‍ली शहर के कोने-कोने मे फसाद फैलता जा रहा था। पुलिस और फौज 
मुस्तैदी से शान्तिरक्षा में लगा दी गई थी; किन्तु बलवाइयों पर अभी तक वह काबू नहीं 
कर पाई थी । पंडित जवाहरलालजी अपनी जान को जोखिम में डालकर, जहाँ-कहीं से 
खबर मिलती वहाँ, चाहे दिन हो या रात, दौड़ जाते। उन्होंने तो गवनंमेंट की तरफ से 
पुलिस और फोज को हुक्म दे ही दिया था कि बलवे को जल्द-से-जल्द सख्ती से रोको, 
महात्माजी ने भी आते ही अपनी सारी शक्ति इसमें लगा दी थी । अतः चन्द दिनों में ही 
स्थिति शान्‍त हो चली । 

महात्माजी हिन्दू और मुसलमान को, उनकी धामिक विभिन्‍नता होते हुए भी, एक 
ही राष्ट्र मानते थे । वह मानते और कहते थे कि गवरनेमेंट का फर्ज हूँ कि वह सभी लोगों 
को, चाहे किसी भी जाति के क्‍यों न हों, बचाने का अथक प्रयत्न करे, और सबका जान-माहल 
सुरक्षित रखा जाय । उनकी इच्छा थी कि मौका अगर मिले और पाकिस्तानी सरकार 
मजूर करे तो वह पश्चिमी पाकिस्तान का भी दौरा करेंगे। पर इसका मौका ही नहीं 
आया । गवरनंमेट ने जब देख लिया कि हिन्दू और सिक्‍्ख पाकिस्तान में ठहर नहीं सकेंगे 
तब उसने पाकिस्तानी सरकार के साथ मिलकर इस बात का प्रबन्ध किया कि दोनों तरफ 
से सभी लोगों को चले जाने का मौका और सुविधा दी जाय और रास्ते में भी उनकी रक्षा 
की जाय । इस प्रकार पचास और साठ लाख के बाच में हिन्दू और सिक्‍ख पश्चिमी पाकि- 
स्तान से भारत चले आये और उतने ही मूसलमान भारत से पाकिस्तान चले गये ! सब 
अपनी-अपनी सम्पत्ति छोड़कर ही 'आये-गये । रास्ते में भी बहुतेरों पर .हमले हुए, लोग 
मारे-लूटे गये । बहुतेरे तो लम्बे सफर की कठिनाइयों को बर्दाइत न कर सकने के कारण 


२७५४ बापू के कर्मों में 


रास्ते में ही चल बसे ! बहुतेरे लोग गवर्नमेंट के प्रबन्ध में रेलों द्वारा लाये और पहुँचाये 
गये । पर अधिकांश 'पैदल ही, अपनी बैलगाड़ी या ऊँट या घोड़े इत्यादि पर, ला सकने 
योग्य बचा-खुचा सामान लिये-दिये, चले आये । 

हिन्दुओं ने कई करोड़ रुपये लगाकर लाहौर मे बहुत बड़ी-बड़ी संस्थाएँ कायम की 
थ्रीं। उनकी इमारतें तथा इनके सामान जहॉ-के-तहाँ रह गये । संख्या में तो प्राय: 
जितने हिन्दू और सिक्‍्ख परिचम से पूरब आये, करीब उतने ही मुसलमान पूरब से पश्चिम 
गये । पर हिन्दू तथा सिक्‍्ख बहुत धनी थे। उनके पास बड़ी-बड़ी इमारतें, जमीन के 
बड़-बड़ चकले, बाग-बगीचे इत्यादि थे। मुसलमान उतने खशहाल नही थे, इसलिए 
उनकी न तो उतनी बड़ी-बड़ी इमारते थी और न उतनी जमीन ही। इसके अलछावा, 
पदिचमी पंजाब मे बहुत-सी, नहरों के _ जरिये पानी पटाने का बड़ा अच्छा प्रबध था; इस 
कारण से वहाँ की जमीन भी बहुत उपजाऊ थी । ऐसी बात पूरबी पंजाब में नहीं थी, 
इसलिए -धन-वै भव तो हिन्दुओ ने ही बहुत खोया; जो बहुत ही खुशहाल थे वे दरिद्र बनकर 
किसी तरह जान बचा भारत में आ गये ! 

इन सब घटनाओं से महात्माजी बहुत दुखी थे । वह पहले बराबर कहा करते थे कि 
वह इस प्रयत्न में हैं कि १२५ वर्ष तक जीवित रहें। पर जो दुर्घटाएँ उन्होने देखी-सुनी 
उनका इतना गहरा असर उनके दिल पर पड़ा और उनसे इतनी चोट उनको लगी कि अब 
बह कहने लगे, ऐसी परिस्थिति को देखने के लिए में जीवित रहना नही चाहता ! उनको 
इस बात का बड़ा दुख था कि इस अमानुषिक , खून-खराबा में हिन्दू-मुसलमान-सिक्ख सब-के- 
सब दरीक हो गये, कोई भी अपने को इस पाप से साफ नही रख सका ! इतना होने पर 
भी वह बिलकुल निराश नही थे । वह समझते थे कि यह तो पागरूपन का एक झोका हैं, 
जो कुछ समय पाकर निकल जायगा और तब सब लोग फिर एक बार उसी तरह आपस में 
मिलजुल कर रहने लग जायेंगे, जिस तरह पहले रहा करते थे । इस प्रकार के वातावरण 
को फिर से पैदा करना वह अपना परम कत्तव्य समझते थे। इसलिए वह किसी ऐसी 
क्रायंत्राहा को पसंद नहीं करते थे जिससे इस वातावरण के फलने में कोई वाधा पड़े । 
उनकी आशा थी कि अहिसा से अगर काम लिया गया और बदला न लेने की भावना का 
प्रोत्साहन न दिया गया, तो एक समय ऐसा आयेगा जब हिन्दू और सिवख तथा मुसलमान 
फिर अपने-अपने घरो में जाकर बसेगे, अपनी बचीखुची जमीन ओर सम्पत्ति फिर से पा 
सकेंगे। उसी नीति के अनुसार वह भारत-सरकार को काम करने को वराबर सम्मति देते 
रहे और सदभावना को फिर से स्थापित करने में प्रयत्नशील रहे । 

दिल्‍ली में बलवा-फसाद तो जल्दी ही रुक गया, पर वायूमडरू अभी सुधरा नहीं 
था--वह सद्भावना, जो महात्माजी चाहते थे, अभी लौटो नही थी। जो मुसलमान यहाँ 
से चले गये थे उनके नकान खाली पड़े हुए थे। गवरनं॑मेट उनको अभी खाली रख रही 
थ्री कि उनके मालिक वापस आकर फिर यहाँ बसेगे। पर इसमे कठिनाई बहुत थी; 
क्योंकि लाखों-लाख हिन्दू ओर सिक्ख अपना घर-बार छोड़कर भारतवर्ष चले आये थे। 
ते बिना.घर और बिना रोजगार के सड॒कों पर और गलियों मे, ठोकरे खावे .फ़िरते थे। 
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वे मकान खाली रखना बर्दाश्त नही कर सकते थे । बहुतेरी मस्जिदें ऐसी थीं जिन पर 
हिन्दुओं ने कब्जा कर लिया था। वातावरण फिर इतना दूषित होता जा रहा था कि 
पग-पग पर आशंका होती, शायद फिर कहीं फसाद न खडा हा जाय। महात्माजी ने 
इस क्षब्ध वातावरण को दुरुस्त करने के लिए अनशन आरम्भ कर दिया। वह अनशन 
तबतक जारी रखा जबतक हिन्दुओं और सिक्‍खों ने मुसलमानों को यह आइश्वासन देकर 
संतुष्ट नहीं कर दिया कि वे निरश्श्चिन्त अपने घरों मे आकर रहें तथा अपनी रक्षा का भार 
हम हिन्दू-सिक्खों पर छोड दें। मस्जिदों का खाली होना भी शुरू हो गया। आहिस्ता- 
आहिस्ता बहुतेरी मस्जिदें मुसलमानों को वापस कर दी गई । 

महात्माजी के अनशन का यह नतीजा हुआ कि वातावरण बिल्कुल बदल गया। 
जो दुर्भावना फैल रही थी वह बहुत हद तक दूर हो गई। मूसलमानो को इतमीनान हो. 
गया। म॑ दिल्ली में ही था, पर अस्वस्थ था। तो भी, अनशन के दिनों में जो एक 
शान्ति-कमिटी बनी उसका प्रधान मुझे लोगों ने बना दिया। उसी कमिटी की तरफ से 
महात्माजी को जब पूरा आश्वासन दिया गया तब उन्होंने अनशन तोडा । अब मुसलमान 
समझ गये कि महात्माजी से बढ़कर उनका दूसरा कोई रक्षक और हित्चिन्तक नहीं है। 
उनमें से जो लोग पहले उनको अपना वेरी मानते थे वे अब उन्हे अपना मित्र समझने लगे। 
सब जगहों में उनकी अहिसात्मक वृत्ति अप्रत्यक्ष रीति से--पर बहुत जोरों के साथ--काम 
कर रही थी ।' यदि वह जीवित रह जाते तो इसमें सन्देह नही कि उनको तथा राष्ट्र को 
ऐसा दिन भी देखने को मिलता जब सभी हिन्दू और सिक्ख अपने घरों पर वापस चले 
जाते तया पाकिस्तान गये हुए सभी मुसलमान भारत वापस आते | पर ईश्वर को यह मंजूर 
नही था ! सन्‌ १९४८ ई० की ३० जनवरी को एक हिन्दू ने उनकी हत्या कर डाली ! ! ! 
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ऊपर कहा जा चुका है कि हम लोग लाड वेवल के मंत्रिमंडल में शरीक हुए । 
यह १९४६ के २ सितम्बर को हुआ । मेरे जिम्मे खाद्य और कृषि के विभाग आये । उस समय 
देश में अन्न की बहुत कमी थी । इस बात का बहुत डर था कि किसी-न-किसी भाग में 
भारी दुष्काल आ जायगा। जिस तरह बंगाल में लाखों-लाख आदमी अन्न-विना भूखों मर 
चके थे, उसी तरह फिर एक बार यहाँ की भी दुगंति-दुव्यंवस्था हो सकती है । सारे 
देश में जहाँ-जहाँ अन्न था, गवर्नमेंट की तरफ से लोगों से लिया जा रहा था। भारतवर्ष 
के प्रायः सभी शहरों में, बहुतेरे गाँवों में, विशेष करके दक्षिण में, प्रत्येक आदमी के लिए 
नाप-तौल कर पाँच-छ: छटाँक या इससे भी कम अन्न दिया जाता था । इसी प्रथा को 'राश- 
निंग' कहते हे । मैं इस चिन्ता में था कि कहीं राशन के लिए अन्न घट न जाय और लोगों 
को अन्न मिले ही नहीं। इसलिए बहुत जोरों से, चाहे देश का हो चाहे विदेश का, सभी 
जगहों में अन्न जुटाने का काम किया जा रहा था। पर जो अन्न इस तरह जुटाया जा सकता 
था वह प्रत्येक मनुष्य के लिए प्रति दिन पाँच-छः छटाँक से ज्यादा नहीं हो सकता था। 
जहाँ के लोग जो अन्न बरांबर से खाते आ रहे थे, उनको वही अन्न नही दिया जा सकता 
था। पहले चावल की इतनी कमी थी कि दक्षिण के लोगों को भी, जो चावल ही 
बहुत अधिक खाया करते हैं, विदेश से आये हुए मकई और गेहू दिये जाने लगे । उन लोगों 
के घरों में इन अन्नों को खाने योग्य बनाने के चक्‍की, तावा इत्यादि-जंसे न तो साधन 
थे और न उनके पकाने का ढंग ही उन्हें आता था। कुछ दिनों के वाद दिल्‍ली और 
पश्चिमी संयुक्तप्रान्त में भी लोगों को गेहू के बदले चावकू अधिक दिये जाने लगे और वही 
उनको खाना पड़ा । उनकी यही स्थिति प्रायः १९४६ से ४७ के अन्त तक, जबतक में 
मंत्रिमंडल में रहा, बनी रही । कभी-कभी ऐसा समय भी आया कि किसी स्थान पर दो- 
चार दिनों से अधिक के लिए अन्न नहीं रह जाता था। इस तरह की खबरें देश के काने- 
कोने से बराबर आया करतीं और आवश्यकता के, अनुसार अन्न पहुँचाने का प्रयत्न भी 
बराबर होता ही रहता । 

नवम्बर १९४६ में कांग्रस का अधिवेशन मेरठ में हुआ, जिसके प्रधान आचार्य 
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कृपालानी चुने गये । अब केन्द्र और प्रान्तों में जहाँ-तहाँ कांग्रेस का बहुमत था, कांग्रेसी 
मंत्रिमंडल बन गये थे । कांग्रेस के घोषणापत्र के अनुसार वे काम चला रहे थे। जैसा 
ऊपर कहा गया है, केन्द्र में मुस्लिम लीग के भगड़ के कारण कुछ विशेष हम कर नहीं 
पाते थे । बटवारे के बाद, जब हम कुछ करने योग्य हुए तब, बलवा-फसाद के कारण कुछ 
कर न सके । फिर उसके बाद तो लाखों-लाख निर्वासितों के प्रबन्ध का एक इतना बड़ा 
काम भारत-सरकार के हाथों में आया जिसे वह आज तक पूरा नही कर सकी हैँ । पहला 
काम तो यह था कि लोगों की इतनी बड़ी संख्या, सुरक्षित और सुव्यवस्थित रीति से, 
किसी तरह पश्चिम से प्रव. लाई जाय और फिर पूरब से परिचिम भी भेजी जाय । इस 
काम को फौज ने बड़ी तनदेही और सुव्यवस्था के साथ पूरा किया। पर इससे यह नहीं 
समझना चाहिए कि सभी लोग सुरक्षित ही पहुँचे। बीच-बीच में काफलों पर हमले 
हो जाते और बहुतेरे मारे जाते तथा जो कुछ थोड़ा-बहुत उनके पास होता वह लूट लिया 
जाता । रेल के मुसाफिरों को भी इसी प्रकार लूट-मार का शिकार बनना पड़ता। पहले 
जो छोग आये उनको छावनियों में रखने और टिकाने का प्रबन्ध किया गया। अब 
आहिस्ता-आहिस्ता उनको जहाँ-तहाँ बसाने का काम किया जा रहा है, जो अभी तक 
पूरा नहीं हुआ हैँ । गवनेमेंट इस काम में करोड़ों रुपये खर्च कर रही है । नये गाँव और 
शहर बसाये जा रहे हैं । हजारों-हजार की तादाद में उनके लिए जहाँ-तहाँ नये मकान 
बनाये जा रहे हैँ ॥ जहाँ जो जमीन खाली पड़ी है वह उनमें बाँटी जा रही हैं। पर उनकी 
संख्या इतनी अधिक है और जमीन इतनी कम हैं कि गेर-आबाद जमीन या पाकिस्तान 
चले गये हुए मुसलमानों की छोडी हुई जमीन मिलाकर भी उस जमीन के मृकाबले बहुत 
ही कम पड़ती हैँ जो हिन्दू और सिक्‍ख पाकिस्तान में छोड आये है । इसलिए प्रत्येक 
किसान-परिवार को उस जमीन के म॒काबले में जो उसके पास पहले थी, बहुत कम 
ही जमीन दी जा सकती है, वह भी नहरों और आबपाशी के दूसरे साधनों के अभाव में 
बहुत कमजोर जमीन ! 

किसानों के अलावा एक बहुत बड़ी संख्या आज के भारत में ऐसे छांगों की भी 
है जो दूसरे रोजगार किया करते थे---जसे व्यापार, सरकारी तथा गर-सरकारी नौकरी, 
कारखानों की मजूरी इत्यादि। वाणिज्य-व्यापार बहुत करके हिन्दुओं और सिक्‍तसों के 
हाथ में हिन्दुस्तान के उस हिस्से में था जो पाकिस्तान में पडा हैं । हिन्दुओं और सिक्‍खों 
की दूकाने केवल हिन्दू और सिक्ख के लिए ही सामान नहीं बेचा करती थीं, बल्कि 
मुसलमान के लिए भी । अब वे दूकानदार इधर चले आये । यहाँ पहले से ही काफी दूकान- 
दार मौजूद हैं; क्योंकि इधर भी बहुत करके वाणिज्य-व्यापार हिन्दुओं के ही हाथों में 
था । और, जो मुसलमान पाकिस्तान गये थे दूकानदार नहीं थे, खरीदार ही थे। इस 
तरह तिजारत-पेशा लोगों की एक बहुत बड़ी संख्या इधर आ गई है, जो पहले बहुत खुश- 
हाल थे, पर जिनको इधर कोई रोजगार नहीं मिलता । इस तरफ के बहुत ऐसे काम करने- 
वाले, जा बहुत करके देहाती जीवन के मुसलमान थे, उधर चले गये । नतीजा यह 


हुआ कि एक बहुत बड़ी संख्या ऐसे लोगों की आज भारत में आ गई हैँ जिनको कोई 
३३ 
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धन्धा या रोजगार देना कठिन है । उसी तरह ऐसे लोगों की ' बढ़ी संख्या उधर चली गई 
है जो यहाँ मजूरी के काम करते थे | इसके उलटा, पाकिस्तान को इस हलचल से लाभ-ही- 
लाभ रहा है । एक तो उसके हाथ बहुत अच्छी उपजाऊ जमीन आ गई। इधर से गये 
हुए मुसलमानों को ही नही, बल्कि वहाँ के रहनेवाले मुसलमानों को भी वह सारी 
जमीन बाँट दी गई। इस तरह निर्वासित लोगों को, और बहुतेरे दूसरों को भी, पहले 
के मुकाबले अधिक और काफी जमीन मिल गई । हिन्दुओं के बड़े-बड़े आलीशान महरू 
उनके कब्जे में आ गये । दृकानदारी और तिजारत का नया रोजगार वहाँ के बाशिन्दों 
को, चाहे वे निर्वासित हों या वूसरे, मिल गया। इसलिए पाकिस्तान की गवर्नमेंट के 
वास्ते निर्वासितो की समस्या बहुत हल्की और सीधी रही है । शायद उन्होने शरणार्थियों 
को बसाने का काम पूरा भी कर लिया है । 

बटवारे के चन्द दिनों के अन्दर ही कश्मीर का वडा मसलछा भारत के सामने आ 
गया। अंग्रे ज-सरकार ने अपने जाने के वक्‍त सभी रजवाड़ों को सुलह की उन सभी शर्तों 
से मुक्त कर दिया जो दोनों के बीच में हुई थी। इसका नतीजा यह हुआ कि प्रत्येक 
रजवाड को इस वात की स्वतंत्रता मिल गई कि वह चाहे पाकिस्तान के साथ मिल जाय 
अथवा भारत के साथ । १५ अगस्त “४७ तक ही, कुछ को छोड, प्राय, सभी रजवाड 
जो भारत के दायरे में थे, भारत से मिल गय । जबतक सब बाते विधान-परिपद्‌ द्वारा और 
आपसी बातचीत थे तय न हो जायें, तबतक के लिए उन्होने भारत-सरकार' के साथ वही 
सम्बन्ध जारी रखने का अस्थायी सुलहनामा कर लिया जो उनका अंग्रेजो के साथ था। 
केवल कश्मीर ओर हंदराबाद ने अस्थायी सुलहनामा नही किया, भारत में सम्मिछित नहीं 
हुए। कश्मीर में हिन्दू महाराजा, पर प्रजा का अधिकाश मुसलमान ! हँदराबाद में 
मुसलमान निजाम और प्रजा अधिकांश हिन्दू ! रजवाड़ो में यही दोनों राज्य सबसे बड़े 
भी थे। कश्मीर---भारत और पाकिस्तान दोनों की सीमा से लगा हुआ प्रदेश और 
हैदराबाद भारत के मध्य में !/ कश्मीर के मुसलमानों में बहुत ऐसे थे जो हिन्दू राजा 
को तो नही, पर भारत के साथ रहना चाहते थे। हँदराबाद के बहुतेरे मुसछमान उसको 
एक स्वृतत्र राज्य बनाकर पाकिस्तान के साथ मेल-मुआफकत रखना चाहते थे। पाकिस्तान 
की आँखे भी उस तरफ लालच की निगाहें डाल रही थी। पाकिस्तान शायद आशा 
करता था कि सारे भारत में इस्लामी सल्तनत कायम करने में हेदरावाद से उसे पूरी मदद 
मिलेगी । किन्तु वहाँ की हिन्दू प्रजा, जो सौ मे अद्वासी थी, भारत के साथ रहना 
चाहती थी । कुछ दूसरी छोटी-मोटी मृसलमानी रियासतें भी रहीं जिनमें कई ऐसी 
थी जो मौका मिलने पर शायद पाकिस्तान के साथ रहना ही पसद करती। पर एकाध 
ऐसी भी थीं जिन्होंने खुले दिल से भारत के साथ मिलना पसंद किया । 

कश्मीर के महाराज और मुसलमान प्रजा की एक बड़ी संख्या इस दुविधा में 
पड़कर समय काट रही थी कि हिन्दुस्तान के साथ मिलकर न तो पाकिस्तान को नाखुश 
कर और न पाकिस्तान के साथ मिलकर भारत को है यह बात पाकिस्तान को बर्दाश्त 
नही थी। उसने सरहद के कबीछा लोगों को कश्मीर पर चढ़ाई कर देने के लिए 
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प्रोत्साहित किया । केवल अपने देश से होकर उनको रास्ता ही नहीं दिया, बल्कि हथियार 
और योग्य फौजी मदद भी दी, पर गुप्त रीति से ही, ताकि वे कश्मीर पर धावा बोलक 
कब्जा भी कर लें। स्थिति बहत नाजक हो गईदं। हमला करनेवालों ने बहुत 
ज्यादतियाँ भी की, जिनके कारण वहा की जनता बहुत दुखी हुईै। अन्त में, जब कश्मीर 
की राजधानी श्रीनगर से थोड़ी ही दर पर आक्रमणकारी रह गये थ तब महाराज और 
प्रजा के प्रतिनिधि शेख अब्दुल्ला--दोनों---ते एक साथ ही मिलकर हिन्दुस्तान के साथ 
कद्मीर को मिला देने का प्रस्ताव किया और मदद भी माँगी। भारत-सरकार ने कश्मीर 
के उस प्रस्ताव को मंजूर कर मदद भेजी । इस तरह लड़ाई शुरू हो गई, जो अभी तक 
समाप्त नही हुई है । लड़ाई में भारतीय सेना ने आक्रमणकारियों को और पाकिस्तानी 
फौज को कश्मीर के वहुत बड़े भूभाग से निकाल दिया हँ। अब वहाँ भारत की 
तरह प्रजातन्त्र का काम चल रहा हैं । पर कव्मीर के कुछ उस हिस्से पर जो बिल्कुल 
पश्चिमी पंजाब से मिला हुआ हैँ और उस हिस्से पर भी जो परश्चिम-उत्तर में पहाड़ा 
इलाका है, पाकिस्तानियों का कब्जा भी है । मामलछा अन्तर्राष्ट्रीय संघ के सामने पेश है । 
अभी तक कोई फैसला नही हुआ है । दोनों तरफ की फौजे अपनी-अपनी जगहों पर सब 
तरह से लैस बैठी हुई है 
हेदराबाद में मुसलमानों का एक दल था, जो अपने को 'रजाकार' कहा करते थे और 

जो यह मनसूका रखते थे कि दिल्‍ली के लाल-किले पर निजाम का आसफजाही भंडा 
फहरायेगे । रजाकारो ने वहाँ के हिन्दुओं के साथ बड़ी ज्यादतियाँ की। जो मुरालमान 
उनका विरोब करते थे और हिल्ुस्तान के साथ रहने में ही वहाँ की प्रजा का भला समझते 
थे उनके साथ भी बहुत बुरा वर्त्ताव किया गया । जब यह जुल्म वर्दाश्त के वाहर हो 
गया और इसका बुरा असर भारत के दूसरे हिस्सों पर भी पड़ने लगा, तब भारत-सरकार ने 
हैदराबाद में जाकर अयना कह्जा जमा लिया। रजाकार भाग खडे हुए। निजाम ने 
भारत-स रकार का स्वागत किया । अब और रजवाड़ों की तरह हैदराबाद भी भारत के 
साथ मिल गया हूँ । 

इन सब उलझनों और अन्न की कमी की कठिनाइयों तथा निर्वासितों के बसाने की 
समस्या में ही अबतक भारत-सरकार की शक्ति बहुत करके लगी रही। और-और दूसरे 
मामले तो उसके सामने थे ही। यह ईश्वर की दया है कि इन आफतों में रहकर भी 
भारत अपने को अभी तक बचाये रख सका हैं । 

ऊपर कहा जा चुका है कि विधान-परिषद्‌ बत चुकी थी। उसका पहला अधि- 
वेशन १९४६ में ९ दिप्तम्बरर को हुआ था। उसमें में ही उसका सभापति चुना गया। 
खांद्य-विभाग के काम के साथ-साथ में यह काम भी करने लछलगा। जब बटवारा-कौंसिल 
बनी तो वह काम भी मेरे जिम्मे आया। में किसी तरह इन सबको निबाहता गया। 
बापू का आशीर्वाद मुझे हमेशा मिलता गया। जहाँ तक अपने जिम्मे के काम का सम्बन्ध 
था, उससे मुझे संतोष रहा । 

महात्माजी का विचार था कि अन्न पर नियंत्रण गैर-जरूरी है, उसे उठा ही देना 
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चाहिए। उन्होंने अपना यह मत कई बार प्रकट भी किया, पर. प्रायः एक बरस ठक में 
कुछ कर नहीं सका; क्योंकि स्थिति इतनी नाजुक थी कि उस वक्‍त कोई परिवत्त न करना 
खतरे से खाली नहीं था। मुझे सब बातों के समभने और देखकर अपना मत स्थिर 
करने में भी समय लगा। इसलिए जब १९४७ के प्रारम्भ में महांत्माजी ने नियंत्रण 
उठाने के सम्बन्ध में जोर लगाया तब मैने भी निश्चय किया कि अब इसे हटा देना ही 
चाहिए। पर इसमें कठिनाई बहुत थी। एक कठिनाई तो यह थी कि मंत्रिमंडल के 
हमारे साथियों में बहुतेरे सहमत नहीं थे, दूसरी यह कि खाद्य-विभाग के बड़ और छोटे 
कर्म चारी प्रायः सब-के-सब इसके विरोधी थे ! यहाँ तक कि अधिकांश प्रान्तीय सरकारें भी 
इसका विरोध कर रही थीं, और जो विरोध नहीं करता थीं वे भी केवल मौन रखतीं, 
खुलकर समर्थन नहीं करतीं। मेने पहले खाद्य तेलों पर से नियंत्रण उठाया; क्योंकि 
बहुत जगहों में तेल मिलता ही नहीं था और जो मिलता था वह भी बहुत महँगा । नियंत्रण 
उठाने का फल यह रहा कि तेल मिलने लगा। अब भी वह यद्यपि सरकारी नियत भाव 
से महंगा पड़ता तथापि जिस भाव में वह चोर-बाजार में बिका करता उससे बहुत 
सस्ता और सभी जगहों पर मिल जाता । इससे मेरा उत्साह बढ़ा । मेने एक कमिटी 
मुकरंर कर दी थी जो खाद्य-समस्या पर विचार करके गवनेमेंट को राय दे कि उसे 
क्या करना चाहिए। उस कमिटी के सामने दोनों ही बातें थी--खाद्य-पदार्थो के 
वितरण की और उत्पत्ति की भी। इनमें वितरण का सम्बन्ध नियंत्रण के साथ था। 
उस कमिटी ने सिफारिश की कि नियंत्रण आहिस्ता-आहिस्ता करके हटाया जाय और 
गवनंमेंट अपने पास अन्न रखने का प्रबंध करे, ताकि जहाँ भी अन्न की कमी हो वहाँ वह 
आसानी से जल्द-से-जल्द पहुँचाया जा सके। इस सिफारिश से मुभे बल मिला। 
अन्त में मंत्रिमंडल ने भी मेरी सिफारिश मंजूर कर ली। नियंत्रण हल्के-हल्के उठाने का 
निश्चय किया गया । 

इसमें मूझे महात्माजी से मदद लेनी पड़ी । उन्होंने मेरे कहने से मंत्रि-मंडल के 
लोगों के साथ बातें कीं, उनको अपना दृष्टिकोण बतलाने और समझाने का प्रयत्न किया । 
उसी तरह उन्हेंने प्रान्तीय मंत्रियों के सम्मेलनों में आये हुए लोगों से भी बातें कीं और 
नियंत्रण उठाने पर जोर दिया । मैने नियंत्रण उठाने का निश्चय खाद्य-मंत्री की हैसियत से 
किया । अब मुझे इस निश्चय को कार्यान्वित करना था। इतने में मुभे अचानक 
और अनायास मंत्रिमंडल से हट जाना पड़ा । 

आचाय॑ क्ृपालानीजी राष्ट्रपति ,थे पर वह गवर्नमेंट के कामों से नाखुश थे। 
चूँकि वह समझते थे कि कांग्रंस की ओर से मंत्रिमंडल पर वह उतना असर नहीं डाल 
सकते जितना पड़ना चाहिए, इसलिए उन्होंने अपने पद-त्याग की इच्छा कई बार प्रकट की । 
महात्माजी ने और लोगों ने भी उनको समझा-बुझाकर ऐसा करने से कुछ दिनों तक रोक 
रखा। पर अब यह ऐसी अवस्था में पहुँच गया कि वह किसी तरह रहना नहीं चाहते 
थे । अखिलभारतीय कांग्रे स-कमिटी की एक बैठक दिल्‍लै; में हुई । यथारीति वर्किज्भ-कमिटी 
की बैठक भी हुई। वहाँ पर यह मामला पेश हुआ । एक प्रकार से निश्चय हुआ कि उनका 
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इस्तीफा मंजूर कर लेने' के सिवा दूसरा कोई रास्ता नहीं है। तब यह प्रश्न उठा कि 
कांग्रेस का सभापति कौन होवे। महात्माजी का विचार था कि समाजवादी दल के 
नेता श्रीजयप्रकाशनारायण या आचाय॑ नरेन्‍्द्रदेवजी को यह पद दिया जाय । उन्होंने जब यह 
देखा कि वकिद्भध-कमिटी में इस बात पर एकमत नहीं है और कुछ लोग इसके कड़े विरोधी 
भी हैं, तो वह चुप हो गये ! कोई बात तय नहीं हो सकी । वकिड्भ-कमिटी उठ गई; 
क्योंकि असेम्बली की बैठक का समय हो आया था और वहाँ मुभे प्रधान का स्थान ग्रहण 
करना था। वहाँ भी एक विचित्र प्रश्न उपस्थित था। वह यह था कि विधान-परिषद्‌ 
के नियम के अनुसार उसका सभापति ही वहाँ प्रधान बनकर अधिवेशन मे बैठ सकता था । 
बटवारे के बाद विधान-परिषद्‌ के जिम्मे दो बड़े काम आ गये--एक तो विधान बनाने 
का, जो पहले से हो ही रहा था और दूसरा यह कि अब वही व्यवस्थापिका-सभा के 
काम के लिए भी जिम्मेदार बना दी गई। व्यवस्थापिका सभा में कोई भी मंत्रिमंडल 
का आदमी 'स्पीकर' का स्थान नही ले सकता था; क्योंकि उसे मंत्रिमंडल और दूसरे 
सदस्यों के वाद-विवाद में निष्पक्ष होकर काम करना पड़ता है। इसलिए आवध्यक हो 
गया कि मैं या तो मंत्रि-मंडल से हट जाऊ या विधान-परिषद्‌ के सभापतित्व से । 
लोग चाहते थे कि मैं विधान-परिषद्‌ का सभापति बना रहूँ और मंत्रि-मंडल में भी रहेँ । 
इसलिए नियम बदलना आवश्यक हो गया। मैने अपने अधिकार से नियमों को बदल 
दिया, जिसका नतीजा यह हुआ कि मैं यद्यपि विधान-परिषद्‌ का सभापति बना रहूँ, 
तो भी वह व्यवस्थापिका-सभा की हेसियत से जब कभी बैठे तब में उस जगह पर प्रधान 
का आसन ग्रहण न करू---उसके लिए 'स्पीकर' चुन लिये जाये । 

उस दिन स्पीकर के चुनने का काम विधान-परिषद्‌ के सामने था। श्रीमावलंकर 
स्पीकर चुने गये । उनको मेने अपने स्थान पर बिठा दिया। दो-तीन घंटों के बाद ही 
अखिलभारतीय कांग्रे स-कमिटी की बैठक सिपहर में दिल्‍ली में ही होने जा रही थी, जहाँ 
आचाये कृपालानी का इस्तोफा मंजूर करके उनकी जगह पर राष्ट्रपति चुन लेना था । 
वकिद्भधू-कमिटी में यह बात तय नहीं हो पाई थी कि कोन चुना जाये--यद्यपि वहाँ पर 
किसी ने एक बार मेरा नाम भी लिया था; किन्तु उस पर न तो मैने ध्यान दिया था 
और न दूसरों ने ही। में विधान-परिषद्‌ में बैठा हुआ था कि मुझे सूचना मिली कि पंडित 
जवाहरलालजी तथा सरदार वललभ भाई मूभे बुला रहे है। मैं वहाँ गया। बातचीत 
हुई। उनलोगों की राय हुई कि मुझे ही कांग्रेस का सभापतित्व लेना चाहिए। मै बड़े 
असमंजस में पड़ गया । एक तो खाद्य और कृषि विभागों का काम था ही, जिसमें नियं- 
त्रण हटाने की नीति को कार्यान्वित करना था; दूसरा काम अन्न की उपज बढ़ाने और 
ग्रोवंश की वृद्धि तथा उन्नति करने का भी था, जिसमें दूध और अच्छे बैलों की कमी के 
कारण मेरी विशेष दिलचस्पी थी । यह सब मेरे ही जिम्मे था। में दिन-रात इन समस्याओं 
के सुलझाने में लगा हुआ था। इधर विधान बनाने का काम भी कम महत्त्व नहीं रखता 
था। यद्यपि अब व्यवस्थापिका-स॑भा के सभापतित्व से और बटवारा-कमिटी के काम के 
समाप्त हो जाने की वजह से मुझे फुसंत मिल गई थी, फिर भी विधान का काम काफी 
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जटिल तथा बड़ा था, जिसमें काफी समय और परिश्रम लगाना था। मेरा स्वास्थ्य 
भी कमजोर था। मेँ पहले-जितना परिश्रम भी बर्दाश्त नहीं कर सकता था। इतने पर 
भी कांग्रेस का बोझ भी जब मभे ही सेमालना पड़े तो यह सव असंभव-सा मालम होने 
लगा। मेने कहा कि में यदि काग्रेस का काम उठाऊँ तो मे, खाद्य-कृपि-विभाग से 
तो अवश्य मुक्ति मिलनी चाहिए और दो सकता है कि शायद मुभे, विधास-परिपद्‌ का 
भी सभापतित्व छोड़ना पढ़े; क्योकि काग्रेस का काम भी काफी मुश्किल था और मगतभेदों 
के कारण अधिक जटिल भी होता जा रहा था। ऐसा विचार हुआ कि मभे कृपालानीजी 
का स्थान तो लेना ही पडंगा। म॑ इनकार भी नहीं कर सकता था; क्योकि इसका 
अर्थ यह निकलता था कि मेँ मत्रिपद को छोड़ना नद्दी चाहता। म॒भे, बहुत सोचने का 
समय भी नही था । 

वहाँ रो महा.माजी के पास गया । सब बाते मेने कह सुनाई । वह उनका मौन- 
दिवस था। इसलिए बह जो कुछ कहना चाहते थे, कागज के पुर्जो पर लिखकर ही कहते 
थे। उन्होने लिखकर बताया कि उनको यह प्रस्ताव पसन्द नही है । जब मेने यह कहा कि 
कांग्रेस का सभापतित्व नामंजूर करके में मंत्री बना रहना कैसे पसंद कर सकता था ओर 
यदि पसंद भी करता तो इसे कहता किस तरह, तब उन्होंने मेरे इस असमंजस को समझ 
लिया और अपनी राय नहीं बदली । चूंकि अखिलभारतीय कमिटी के अधिवेशन का 
समय हो गया था, इसलिए महात्माजी को औरो से कुछ कहने का समय भी न मिल 
सका। में सभापति चुग लिया गया । पर उसे मजूर करते हुए मेत्ते वहो पर अखिल- 
भारतीय काग्रे स-कमिटी के सामने यह घोषणा भी कर दी कि में मत्रि-द से अछग हो 
जाऊँगा और वहाँ से म॒क्ति पाने पर ही काग्रेस का काम समालू गा । इस तरह, जबतक 
गवनंमेंट कोई दूसरा प्रबध न कर ले, मुझे प्रायः डेढ़ महीने तक मत्री बना रहना पड़ा। 
मुझे १९४८ में १४ जनवरी को वहाँ से मुक्ति मिली। तब से में बाजाब्ता कांग्रस का 
काम संभालने लगा। इसके दो-तीन ही दिनों के अन्दर महात्माजी का अन्तिम उपवास 
हुआ और परद्रहवे-सोलह॒वे दिन उनकी हत्या हुई ! 

इस बीच में, मेरी अस्वस्थता के कारण, महात्माजी के साथ मेरा जितना सम्पके 
रहना चाहिए था, नही रहा । पर तो भी प्राय: प्रतिदिन में एकवार उनके पास जाता 
ही; क्योकि तीन विशेष और मुख्य काम मेरे जिम्मे चल रहे थे। एक काम तो हिन्दू- 
मूस्लिम-सद्भावना बढ़ाने का था, जिसका जिक्र पहले आ चुका है और जिसके लिए 
उन्होंने अनशन किया था । दूसरा काम था काग्रेस की नियमावली के सशोधन का, जिसकी 
बात चल रही थी और जिसके लिए एक कमिटी भी बनी थी। कमिटी के मेम्बर 
विचार-विमर्श के लिए महात्माजी के पास जाया करते थे। में भी उसमें शामिल हुआ 
करता था। इसी विचार-विमर्श का नतीजा था कि उन्होंने अपनी हत्या के कुछ ही 
घंटे पहले अपने विचारों को लेखबद्ध कर दिया था। उनका खयाल था कि कांग्रेस अब 
राजनीति के काम से, जिसमे वह प्रत्यक्ष भाग लेती रहे थी और अपने मंत्रिमंडल द्वारा 
काम करा रही थी, अलग होकर लोक-सेवा का काम करे। लोक-सेवा द्वारा ही वह 
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गवर्नमेंट पर जो कुछ अस्ऋर डाल सकती हे, डाले। पर यह काग्रेस के प्रमुख लोगों का 
पसंद नहीं था ! इसलिए, नियमावली में जो संशोधन हुआ उसका रूप ऐसा नहीं हुआ 
कि कांग्रेस एक लोक-सेवक-संघ बन जाये । पर उनकी मृत्यु के कारण इस विषय पर 
ओऔर ज्यादा जोर देनेवाला भी अब कोई नहीं रह गया । तीसरा काम वह था जिसमें 
उनकी बहुत दिलचस्पी थी। वह था हिन्दू-मुस्लिम-ऐक्य के अलावा रचनात्मक 
कार्य-क्रम को प्रोत्साहन देना। इस वात की चर्चा बहुत दिनो से चल रही थी। 
निश्चय हुआ था कि रचनात्मक काये करनेवालो का एक सम्मेलन सेवाग्राम में किया 
जाय। उसके लिए फरवरी १९४८ के पहले सप्ताह में तिथि भी निश्चित की गई थी। 
महात्माजी का विचार था कि उसमें वह शरीक होवे। इसलिए वह वर्धा जाना भी 
चाहते थे। में भी सम्मेलन में शरीक होना चाहता था। साथ ही, दिल्‍ली की कड़ी 
सर्दी से बचने के लिए भी मैं वर्धा जाना ही चाहता था, जिसमे एक पथ दो काज' का 
अवसर मिले, यानी स्वास्थ्य भी सुधरे और रचनात्मक कार्यक्रम दे दायंकर्त्ताओं के 
सम्मेलन थे शरीक भी हो आऊ । 
जब हिन्दू-मस्लिम-समस्या कुछ उलभती हुई नजर आई तब उन्होंने उपवास भी 
किया था | उपवास तोडने के वाद भी वह चाहते थे कि उन शर्तों को पूरा करा दे, जिनको 
उपवास तहयाने के समय सब लोगों से मंजर कराया था। उधर रचनात्मक-सम्मेलन के 
प्रबन्धक गाओं 'का बहुत जोर था कि मद्ठात्माजी सेवाग्राम जरूर आते । महात्माजी ने अपनी 
हमति के साथ यह अनुमति सुर दे दी कि मे वर्धा जाऊं, पर अपने सम्बन्ध में उन्होंने यह 
भी कहा कि वह तभी दिल्‍ली छोड़ सकेंगे जब मुसलमान नेता उन्हें जाने की इजाजत दे 
गे। मेरी बात उन नेताओं से हुई । उन्होने इजाजत दे दी। मैं ३० जनवरी ( १९४८ ) 
को वहुत सबेरे, हवाई जहाज से नागपुर होते हुए वर्धा के लिए रवाना होने के पहले 
ही, महात्माजी से मिला । मसलमान नेताओं के इजाजत दे देने की बात उनसे कह दी । 
उन्होंने मझसे वादा करते हुए कहा कि वह दो-दीन दिनों में रचनात्मक-काय कर्त्ताओं के 
सम्मेलन में भाग लेने पहुँच जायेंगे, तवतक में आगे चलकर अपना स्वास्थ्य दुरुस्त कर हूँ 
और वहाँ का प्रबन्ध भी देख। में इस आशा के साथ दिल्‍ली से रवाना हुआ कि वहाँ 
दो-तीन दिनों के बाद पृज्य बापू के दर्शन होगे ही--रचनात्मक कार्यक्रम को भी, जो 
काग्रेस का मल कार्यक्रम तथा आधार हैं, स्फूति मिलेगी । और में उनकी सहायता से इस 
काम को आगे बढा सकेगा । 
में उसी दिन ढाई बजे के करोब वर्बा पहुंचा। रास्ते की सर्दों और थकावट से 
वहाँ पहुँचते ही कुछ हल्का-सा ज्वर हो आया । पाँच बजे के लगभग डाक्टर महोदय देखने 
आये । वह मेरा हाऊचाल सुन ही रहे थे कि एक लड़का दौड़ा हुआ आया और बोला कि 
महात्माजी की मृत्य हो गई ! पहले तो हमको उसकी वात पर विश्वास ही नहीं हुआ; 
क्योकि महात्माजी को में नौ-दस ही घण्टे पहले स्वस्थ देख आया था। पर उनको रक्‍त 
के दवाव की बीमारी पहले बहुत ५ (। यद्यपि उन्होंने संगम करके उसे दबा दिया था, तो 
भी मुझे यह डर हुआ कि शायद उपल्थित चिन्ताओं के कारण अचानक उसकी वृद्धि हो 
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गई होगी । मैने उस लड़के से पूछा कि यह खबर उसे कैसे मिली.। तब उसने कहा, यह 
रेडियो में आई है । पर वह समय रेडियो में खबर आने का नहीं था। इससे और भी संदेह 
हुआ। फिर हमने कहा, रेडियो ले आओ, जिसमें छ: बजे खबर सुन सकूँ। दौड़कर 
लोग रेडियो ले आये । पर छ: बजे तक इन्तजार नहीं करना पड़ा। पहले ही मालम 
हो गया कि मृत्यु स्वाभाविक नहीं हुई है, किसी ने गोली मार दी है ! फिर रात को पंडित 
जवाहरलाल और सरदार वल्लभ भाई के रेडियो द्वारा भाषणों से सब बातें स्पष्ट मालूम हो 
गई । अब में क्‍या करूँ ? वहाँ रहूँ या दिल्‍ली जाऊँ ? दिल्‍ली से टेलीफोन द्वारा सम्पर्क 
मुश्किल था, पर नागपुर के साथ हो सकता था। वहाँ से पता लगा कि उसी रात 
श्रीरामदास गांधी को ले जाने के लिए कोई खास हवाई जहाज बम्बई से नागपुर आयेगा, मैं 
भी अगर चाहूँ तो उससे दिल्‍ली जा सकता हूँ। यह भी सूचना मिली कि मेरा दिल्‍ली पहुँच 
जाना अच्छा होगा। में रात-भर सो नही सका ! प्रर सवेरे चार बजे वर्धा से रवाना होकर 
छः बजे नागपुर पहुँच गया। वहाँ से श्रीरामदास गांधी तथा दूसरे मित्रों के साथ दस _ 
बजे दिल्‍ली पहुँचा | बापू के शरीर का अन्तिम दशेन, जुलूस निकलने के पहले, कर सका ! 
राजघाट के अन्तिम संस्कार में भी शरीक हो सका । 

रचनात्मक कार्यकर्त्ता-सम्मेलन कुछ दिनों के लिए स्थगित कर देना पड़ा। वह 
फिर अगले मार्च (१९४८) में सेवाग्राम में ही हुआ, जहाँ सर्वोदय-समाज की स्थापना का 
निश्वय किया गया। रचनात्मक कार्यक्रम पर महात्माजी का बड़ा भरोसा था। उसके 
द्वारा वह एक नये समाज की सृष्टि करना चाहते थे। अब आगे उसी काम में वह 
लगनेवाले थे। उन्होंने उसी समय मुझे उस काम के लिए बढ़ावा दिया था जब यह 
दुर्घना घटी, जो भारत के इतिहास में--विशेषकर हिन्दू-जाति के लिए---अमिट 
कलंक का टीका बनी रहेगी ! 

हाँ, यहाँ एक घटना का उल्लेख आवश्यक हैँ; क्योंकि एक भारी गलती से-- 
जिसका अर्थ एक प्रकार का नैतिक पतन हो सकता था--उन्होंने मुझे बचाया। 
विधान-परिषद्‌ के सभापतित्व के सम्बन्ध में एक ऐसी स्थिति आ गई थी जो मुझे बहुत 
ही अपमानजनक मालूम पड़ती थी। मैने सोचा कि उसके सभापतित्व से इस्तीफा दे दूं । 
मैने त्यागपत्र का प्रार्प भी तेयार किया। पर एक ऐसे विषय पर ऐसा कदम 
उठाने के पहले महात्माजी से पूछ लेना आवश्यक था। मैने उनसे सब बातें कहीं । 
त्याग-पत्र का प्रारूप भी दिखलायां। उन्होंने उसकी और सब बातों को तो पसन्द किया, 
पर इस्तीफा देने की बात नापसंद की। मुझसे उन्होंने कहा---'दूसरा कोई अगर ऐसा 
करता तो में उसे नहीं रोकता, पर अपने व्यक्तित्व के अपमान की बात सामने लछाकर 
तुम्हारा इस्तीफा देना ठीक नहीं है । सावेजनिक काम में अपमान भा सहना चाहिए; 
पर उसे छोडना नही चाहिए ।" 

में तुरत समझ गया । मेने देख लिया कि में अहंमन्यता में पढ़कर गिर रहा था 
और उन्होंने मुझे बचा लिया । मैने उस'पत्र को नहीं भेजै।। शायद उनलोगों को, जिनके 
कारण में क्षब्ध था, इसका पता आजतक नहीं लगा होगा; लगना जरूरी भी नहीं हूँ । 
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यहाँ पर मैने इसका उल्लेख केवल इसी दृष्टि से किया है कि सावंजनिक सेवक को 
सेवा-कार्य में अपने मान-अपमान का खयाल नही रखना चाहिए । उसके सामने तो सेवा हो 
लक्ष्य होनी चाहिए। एक दूसरे मित्र को इस बात का कुछ पता था। जब उन्होंने 
महात्माजी से इसका जिक्र किया तो महात्माजी ने यही उत्तर दिया कि 'जहर का 
प्याला पीनेवाला एक आदमी भो तो रहे जिसको में वह दे सक । मित्र ने भी 
तथ्य को समझ लिया, फिर कुछ नहीं कहा । यह घटना भी महात्माजी के अन्तिम 
दिनों में से एक दिन की हैं। अतः मेरे जीवन के लिए यह एक शक्तिदायी और 
स्फृत्तिदायी सम्बल रहेगा । 


३४ 


उपसंहार 


जिसे हम जीवन और मृत्यु कहते है उसमें महात्मा गाधी कोई भेद नही मानते 
थे। आत्मा अमर है और शरीर बदर सकता है तथा मृत्यु से केवल शरीर ही छूटता 
हँँ। इसलिए वह कहा करते थे कि मनुष्य को मृत्यु का आलिड्भन करने के लिए हमेशा 
तयार रहना चाहिए। गोली, छगने के कुछ दिन पहले, प्रार्थना के समय, जिन लोगों ने 
गोला मारी उन्हीं में से कुछ ने, एक विस्फोटक पदार्थ का धड़ाका किया था। उसी दिन 
उनकी तैयारी थी कि महात्माजी की हत्या कर डाले । पर प्रार्थना में महाक्माजी के ध्याना- 
वस्थित रहने के कारण जो गड़बड़ी हो सकती थी, नही हुई--उनकी उस दिन की तैयारी 
निष्फल गई। शायद महात्माजी को आभास मिल गया था कि उनकी हत्या पर कुछ लोग 
तुले हुए है। इसकी परवा उन्होंने नही की । जो मामूली प्रबंध हिफाजत का किया जा सकता 
था--अर्थात्‌ प्रार्थना में आनेवाले लोगों को तलाशी करके देख लेना कि उनके पास कोई 
हथियार तो नहीं हँ--वह भी उन्होंने नही करने दिया । वह कहा करते थे कि ईइवर को 
यदि मेरे शरीर से कुछ और काम लेना होगा तो वह उसकी रक्षा करेगा, जबतक उसको 
काम लेना है तबतक वही उसकी रक्षा करेगा। उन्होंने कभी अपनी हिफाजत के लिए 
कोई विशेष प्रबंध नहीं होने दिया । सभी जगह निर्भय होकर अपना काम करते ही रहे। 
प्राथेना के लिए वह जा रहे थे कि ह॒त्यारे ने भीड़ चोरकर, नमस्कार के बहाने उनके सामने 
आकर, गोली मार दी और हे राम' का उच्चारण करते हुए वह गिर गये । उनके लिए 
इससे और सुन्दर तथा भव्य मृत्यु नहीं हो सकती धी। एक तो ईइ्वर में ध्यान लगाकर 
प्राथना के स्थान पर जा ही रहे थे, गोली लगने पर भी मुख से हे राम का ही 
उच्चारण हुआ ! 

“जनम-जनम मुनि जतन कराहीं; अन्त 'राम' कहि आवत नाहीं !” 

पर महात्माजी के मुँह में अन्तिम शब्द 'राम' का ही आया । इससे बड़कर उनकी 
तपस्या का और क्‍या सुन्दर फल हो सकता था ? ( गोली भी मारी गई एक ऐसे कारण 
से, जो उनके जीवन का एक बड़ा ध्येय और ब्रत था । उन्होंने सारी जिन्दगी हिन्दू-मुसलिम 
एकता के लिए प्रयत्न किया था। जब समय आया तो मुसलमानों कौ रक्षा के लिए 
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उन्होंने अपनी जान की परवा न करके अपनी सारी शक्ति उस अहिसा की प्रतिष्ठा में लगा 
दी, जो उनके जीवन का लक्ष्य था, बस वह आनन्दपूर्वक गोली के शिकार बन गये ! 
उनकी मृत्यु का समाचार पाकर सारा देश स्तब्ध और विह्नल हो गया । जो 
मुसलमान उनको अपना वेरी मानते थे, वे भी अब समभ गये कि उनसे बढ़कर उनका 
दूसरा कोई हितू नहीं था। शरीर से वह चले गये, पर अमर आत्मा अपना काम कर रही 
.है। अब समय आ गया था जब सारा संसार उनकी वाणी को समझता ओर उनके सत्य- 
अहिसा के सिद्धान्त को ग्रहण करने के लिए उसे आमंत्रित किया जा सकता । पर शायद 
भगवान ने समझा कि यह निमंत्रण आत्मा ही आत्मा को दे। ऐसा ही हो भी रहा है । 
आज यद्यपि संसार के सभी देश--प्रहाँ तक कि महात्मा गांधी का भारत भी, उनके अनु- 
यायियों के शासन में भी--ह॒थिय्रारों का सहारा छे रहे है, युद्ध की तैयारी में व्यस्त हैं; तो 
भी हृदयों का गहरा मंथन सभी जगह हो रहा है । सब छोथीों का ध्यान हथियारों की 
निःसारता और अठिता की साथ्थंक्ता की ओर जा रहा है । आत्मा आत्मा को पुकार रही 
हैं। महात्मा गांधी मरकर भी सारे संसार को जिलाने के शुभ कायं में संलग्न है । 
भारतवासियों का एक बड़ा कतंव्य है । वह यह है कि महात्मार्जी के अधूरे काम को 
वे पूरा करें । सत्य और अहिसा की प्रतिष्ठा के लिए समाज का गठन ही ऐसा होना चाहिए 
जिसमें हिंसक प्रवृत्तियों को कम-से-कम पनपने का स्थान और अहिसक वृत्तियों को प्रोत्साहन 
मिले। ऐसा समाज तभी बन सकता हैं जब उसका प्रत्येक व्यक्ति अपने जीवन को उन 
सिद्धान्तों पर ढालना अपना ध्येय मान ले और इस प्रयत्न में लग जाय । इसीलिए महात्माजी 
ने ग्यारह ब्रतों को प्रतिपधादन किया था, जिन्हें प्राथंना के समय वह बराबर दोहराया करते 
थे। वे ब्रत हे--अहिपा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचये, असंग्रह, शरीर-श्र म, अस्वाद, आत्म-निर्भेरता, 
सर्वेधम-समानता, स्वदेशी, अस्पर्श-भावना । ये बहुत करके वे ही धर्म और नियम हैं जो 
हमारे शास्त्रों में बताये गये है। इनमें काल और स्थिति पर ध्यान रखकर कुछ बातें 
जोड़ दी गई है। इन ब्रतों की व्याख्या महात्माजी ने स्वयं मंगल प्रभात” नामक पुस्तिका 
में की हैं। इनकी व्याख्या शाब्दिक और ताकिक नहीं, अनुभूति-जन्य है, उनके सारे 
जीवन के संग्राम का निचोड़ है, मानवमात्र के लिए मार्ग-दर्शन है । यदि व्यक्ति इन ब्रतों 
के माननेवाले हों तो उनका समूह भी, जिसे समाज कहते है, इन्हीं सिद्धान्तों पर अव- 
लम्बित रहेगा । 
मनुष्य को बिना इन सिद्धान्तों के कभी सच्चा सुख नहीं मिल सकता । जिस हृ॒द तक 
हम अपने को और समाज को इनके अनुकूल बना सकते हैँ, उसी हद तक हम सुखी हो सकते 
हैं, समाज सुखी हो राकता है। पर आज वैज्ञानिक प्ताधनों के चमत्कारों ने हमें चकाचौंध 
में डाल दिया है । हम ऐसा मानने लगे है कि मनुष्य जैसे सर्वशक्तिमान है---उसे प्रकृति 
से केबल मकाबला ही नहीं करना है, बल्कि प्रकृति पर विजय भी पाना है और वह पा 
सकता हैं। हम भूल जाते हैं कि जिसे हम प्रकृति पर विजय समभते हैं वह प्रकृति के 
नियमों को जान-मान कर उनके अनुसार चलना ही मात्र है, अथवा प्रकृति के अनुसार अपने 
को बनाना मात्र---उसपर विजय नहीं । 
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हमे दुःख इस बात का है कि जिन सिद्धांतों के आधार पर गांधीजी ने अपना सारा 
जीवन ढाला और भारतवर्ष को भी ढालने का प्रयत्न किया तथा सारे संसार को ढालने 
की अभिलाषा और कामना करते रहे, उन सिद्धांतों को या तो हम समझ नही पाये है या 
समझकर उनको अपनाने की शक्ति ही नही रखते हैँ या जानबूझकर उन्हे छोड रहे है। 
आज के हम भारतवासी गांधीजी के सिद्धांतों पर, जो हमारे देश के ही अत्यंत प्राचीन 
सिद्धांत है और सावंभौम सिद्धांत है, नही चल रहे है। हम भी औरों की नकरू करने 
में लग गये हैं । संयम और नियंत्रण को, जा इन सिंद्धातों के मूल में है, हम छोड़ते जा रहे 
हैं और मृगतृष्णा में पढ़कर निसार वस्तुओं की ओर भागते जा रहे है! पर मेरा 
विश्वास है कि परिस्थिति भजबूर करके हमको फिर उस रास्ते पर लायेगी। 
भारत स्वतंत्र हो गया । वह अपने को जैसा चाहे वना सकता है, बिगाड़ भी 
सकता है । हमारी आँखों के सामने दूसरे देश हे--विशेष करके योरप और अमेरिका । हम्‌ 
मानते है कि वहाँ के लोग बढ़त सुशा है; क्योंकि उतका आमदनी हमारे देश के लोगों की 
आमदनी से बहुत अधिक है । उनके पास सुखमय जीवन के वाह्य साधन बहुत है। ऐसे 
साधनों के जूटाने की शक्त वे प्रतिदिन बढ़ाते जा रहे है। हम उन चीजों को देखकर 
इस मोह में पड़ जाते हैं कि हम भी अपने देश को किस तरह इस योग्य बना दें कि यह 
भी उसके मुकाबले मे आ जाय । यही हमारी कोशिश हू । यह सच हैँ कि भूखे भगति 
न होय भुआल' । महात्माजी कहा करते थे कि जिसके पास खाने को रोटी भी नहीं हैं 
उसे बड़े-बड़े सिद्धांत नही बताये जा सकते हूँ; भूखे के लिए ईश्वर रोटी के रूप में ही आ 
सकता है । अत: शारीरिक जीवन के लिए कुछ साधन आवश्यक है । पर उसकी एक मर्यादा 
है। जब हम उप्त मार्यादा को छोड़ देते है और आवश्यकता से अधिक साधनों की खोज में लग 
जाते है, तभी हम उदं <य को छोड साधन के गुलाम बन जाते है । इसलिए हमारे समाज 
का गठन ऐसा होना चाहिए जिसमें भोग तो रहे, पर हम उस भोग के गुलाम न बनें। 
भोग करते हुए भी हम भोग का त्याग ही करते रहें--जैसा ईशोपनिषद्‌ के पहले ही मंत्र में 
कहा गया हूँ कि त्याग में ही भोग समभें अथवा त्याग की भावना को लेकर ही भोग करे । 
आज संसार का समाज-गठन इस भावना से दूर हटकर भोग को ही श्रेय मानकर 
बना हे । हम भी उसी ओर खिचते जा रहे है । गांधीजी ने अपने ब्रतों द्वारा इस सच्ची 
भावना को जाग्रत करने का प्रयत्न किया था। पर हम अब इस चिन्ता में दिन-रात 
लगे हैँ कि और देशों के लोगों-ज॑सा हमें भी सुखी जीवन के वाह्म साधनों पर अधिकार 
मिलना चाहिए। चाहे हम मजदूरी करते हुए अपनी व्यक्तितिगत मजदूरी बढ़ाने का प्रयत्न 
करते हों चाहे भारत को अन्य देशों की बराबरी में लाने के प्रयत्न में हों, दोनों में सिद्धन्तत: 
एक ही भावना काम कर रही है, और वह है वाह्य साधनों पर भरोसा---उनके द्वारा ही 
सुख-प्राप्ति की आशा और उनके अभाव से ही दुख का अनुभव । यही कारण है कि प्रत्येक 
व्यक्ति अपने सुख-साधन के संग्रह में लगा हुआ है ॥ ऐसा करने में वह इस बात की परवा 
नहीं रखता कि उसके प्रयत्न का फल दूसरों पर क्या होता है। एक व्यक्ति अथवा कोई 
समाज, कोई देश अथवा कोई राष्ट्र, अपने सुख के लिए दूसरों के सुख़-दुख की परवा न 
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करके, चाहे जिस तरह से हो, अपना साधन जूटाता ही है--वह चाहे घूसखोरी से हो, 
चोरबाजारी से हो, या दूसरों को सताकर या दूसरों का शोषण करके हो, चाहे सीधे 
लूट और चोरी से हो। कही जबरदस्त आदमी कमजोर को दबा रहा है, तो कहीं 
जबरदस्त देश कमजोर देश पर अधिकार जमाने की ताक में है । हमें अपना रुख बदलना 
होगा और सुख के लिए वाह्य साधनों पर निर्भर न रहकर सुख को अपने अन्दर से ही 
ढू ढ़ निकालना होगा । इसका अर्थ--वाह्य पदार्थों का तिरस्कार नहीं, उनपर अधिकार; 
और वह अधिकार एक वाह्य पदार्थ पर दूसरे वाह्म पदार्थ के द्वारा नहीं, प्रत्यृत अपने संयम 
और नियम द्वारा । 

हम धामिक ग्रंथों मे और प्राचीन पुस्तकों में ऋषि, मुनि, फरिश्ता, देवता और 
अवतारों के गृणगान करते है । उनसे अपने जीवन के लिए बहुत-कुछ पाते और सीखते 
है। जो कोई उनके बताये संयमों और क्रियाओं को जितना अधिक अपने जीवन में 
उतार सकता है, उसका जीवन उतना ही उन्नत और उज्ज्वल होता है। उस तरह की 
विभूतियाँ संसार में विरल देखी जाती है। इसलिए उनको उन लिखी हुई और सुनी 
हुई बातों पर ही भरोसा करके अपने जीवन को ढालने का प्रयत्न करना पड़ता है । पर यदि 
किसी ऐसी विभूति से हमारा सम्पक हो जाय तो इससे बढ़कर दूसरा सौभाग्य मनुष्य के 
लिए नही हो सकता है । महात्मा गांधी ऐसी ही विभूतियों में से थे, जिनके दर्शन और 
सदेह सम्पर्क का सौभाग्य भारतवर्ष के करोड़ों आदमियों को प्राप्त हुआ था। पिछले 
तीस-बत्तीस वर्षों में उन्होंने हिमालय से लेकर कन्याकुमारी तक और कोहाट से लेकर 
कामक्षा तक कई बार भ्रमण किया; असंख्य लोगों को अपने दर्शनों का लाभ पहुँचाया । 
उनकी यात्राएँ उ्द श्य-पूर्ति के लिए ही हुआ करती थीं, केवल मन-बहलाव या देश देखने के 
लिए नही । वह उह् बय था इस पराजित पराधीन देश को जगाने का, यहाँ के मृतक 
शरीरों में प्राण फूंकने का, हताश हृदयों में नया उत्साह और नये होसले जगाने का, लोगों के 
चरित्र को पुष्ट और दृढ़ बनाने का। उन्होंने देखा, यह काम तभी हो सकता हैँ जब देश- 
वासियों की आँखें खुल जायेंगी, वे जाग्रत होकर निर्भीक हो जायेंगे, अपने को पहचान लेंगे । 
अतः उन्होंने उनको जगाया, निर्भीके बनाया, अपनी शक्ति को पहचानना सिखाया । 

वह दक्षिण अफ्रिका से लौटकर हिन्दुस्तान आये । वहाँ उन्होंने प्रवासी भारत- 
वासियों के दुखों और अपमानों को दूर करने के लिए सत्याग्रह के अपने अमोघ शस्त्र का 
आविष्कार किया था। इस देश की दुदंशा, पराधीनता और अकमंण्यता को दूर करने के 
लिए उन्होंने उसी शस्त्र का प्रयोग बहुत बड़े पेमाने पर लोगों को सिखाया । वह सत्याग्रह 
क्या है ? सत्याग्रह का अर्थ है---सत्य के प्रति आग्रह रखना--अथरत्‌ सत्य का मन से, 
वचन से और कर्म से पालन करना । यदि कोई मनुष्य स्वयं उसका पालन करने के प्रयत में 
दूसरे को दबाकर, डराकर या बलपूर्वक उसके सत्य पालने में वाधक होता है, तो क्‍या वह 
सत्य का पालन कहा जा सकता है ? कदापि नहीं। सत्य के पालन का अर्थ सत्य- 
आचरण तभी हो सकता है जब एक मन्‌ष्य केवल अपने ही जीवन में सत्य को न पाककर 
दूसरे को भी उसके पालन में सहायता दे--अर्थात्‌ उसके सत्य-पालन में वाधक न हो। यह 
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तभी हो सकता है जब मनुष्य सत्य-आचरण का स्वयं पालन करे और दूसदे भी इसका पालन 
करें। इसलिए सत्य के पालन में दूसरे पर किसी प्रकार का दबाव नहीं डाला जा सकता 
हैं। यदि हमको किसी बात से कष्ट होता है तो हमको मानना ही पड़ेगा कि दूसरों के 
साथ भी यदि वही बर्त्ताव किया जाय तो वे भी उसी कष्ट का अनू भव करेगे। इसलिए 
कोई ऐसा काम, जिससे हमको मानसिक या शारीरिक कष्ट पहुँचता है, हम दूसरों के 
लिए भी न करें । यह मानना ही पड़ गा । अहिसा का मूलतत्त्व यही है । हम कोई ऐसा. 
काम न करें जिससे दूसरों को किसी प्रकार का कष्ट पहुँचे। सत्य का पालन इस तरह 
जिना अहिंसा के असम्भव है । इसलिए महात्माजी ने सत्य और अहिसा दोनों को अपने 
जीवन का सिद्धान्त बनाया था->केवल मूह से ही नही, अपनी सारी जिन्दगी के हरएक 
काम से इसका पाठ भारतवासियों को और मनष्य-मात्र को सिखाया । यदि सत्य-आचरण 
अहिंसा के बिना असम्भव हैँ तो दोनों का सम्बन्ध अटूट हो जाता है । इसलिए गांधीजी ने 
तो दोनों को एक बताया और अहिसा को सत्य में निहित पाया। ईश्वर सत्य है, इसको 
तो सभी मानते और कहते आये है । पर गांधीजी ने ईश्वर को जानने और पहचानने का 
केवल एक ही रास्ता बताया--सत्य का रास्ता। वह हमेशा कहा करते थे कि साधन 
और साध्य में अन्तर नहीं होता है। इसलिए उन्होंने केवल ईश्वर को सत्य ही नहीं 
बताया, बल्कि सत्य को ही ईश्वर कह दिया । 

महापुरुष बड़े-बड़े सिद्धान्तों को बहुत सहज बनाकर जन-साधारण के लिए सुरूभ 
बना देते हैं । महात्माजी ने इस एक चीज को लेकर हमारे सारे जीवन के स्रोत को बदल देने 
का प्रयत्न किया । सत्य और अहिंसा के पालन के लिए मनुष्य को सब प्रकार की स्वतंत्रता 
होनी चाहिए। यदि वह किसी प्रकार के दबाव और बन्धन म है तो वह इनका पालन 
नहीं कर सकता। वे बन्धन कई प्रकार के हो सकते है । कुछ तो ऐसे है जिनको मनुष्य 
खुद पैदा करता हँ। और, यदि वह चाहे तो अपने प्रयत्न द्वारा उनसे छुटकारा था सकता 
हैं। कुछ लोग ऐसे होते है जो स्वयं इनका पालन न करके दूसरों को भी इनकी अवज्ञा के 
लिए वाध्य करते हैं । अथवा, परिस्थिति ही कहीं-कही ऐसी हो जाती हे--चाहे वह 
मनुष्य के करने से हो अथवा किसी दूसरे प्रकार से--कि मनृष्य को स्वतंत्र नहीं रहने 
देती । इन सब बन्धनों से छटकारा पाना मनृष्य के लिए आवश्यक हैं । जहाँ तक वह 
इनसे छुटकारा पाता हैँ वहाँ तक वह॒सत्य-धर्मं का पान कर सकता हैँ। जो मनुष्य 
अपनी जरूरतों को बेहद बढ़ाता जाता है वह अपने ऊपर बन्धनों की कड़ियाँ और मजबूत 
कसता जाता हैँ । इसलिए, सच्ची स्वतंत्रता के लिए अपनी जरूरतों को कम करना चाहिए। 

जितना झगड़ा संसार में व्यक्तियों मे अथवा जनसमूह के बीच आज तक हुआ हों 
और होता हैं वह इसीलिए होता है कि एक मनृष्य की जरूरते दूसरे मनुष्य की जरूरतों 
से टकराती है । दोनों के लिए वह चीज काफी मुहेया नहीं की जा सकती। इसलिए 
एक को दूसरे के साथ बलप्रयोग करना पड़ता है जिससे वह उस चीज को पा सके, चाहे 
हसरा उससे महरूम क्‍यों न हो जाय । इस प्रकार सत्य के पालन के लिए अपरियग्रह 
आवश्यक हो जाता है । यदि मनुष्य समझ ले कि हमारी जरूरतें हमारे लिए उतनी ही 
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आवश्यक है जितनी» दूसरीं की दूसरों के लिए, तो वह अपने को भी स्वतंत्र बना सकता हें 
और दूसरों को भी स्वतंत्र छोड़ सकता है। इस तरह जितने हमारे मौलिक धर्म समभे 
जाते हैं, सबका समावेश--विचार करके देखा जाय तो--इस सत्य. के पालन में ही हो 
जाता है । क्‍या एक मनुष्य दूसरे की स्वतंत्रता का अपहरण करके स्वयं स्वतंत्र रह सकता 
है ? क्‍या बह जिसको स्वयं धर्मं समझता है उसको दूसरों पर जबरदस्ती लादकर स्वयं 
धाभिक रह सकता है ? कया वह असत्य का जीवन बिताते हुए दूसरों में सत्याचरण ला 
सकता हैँ ? अथवा, यदि सचमुच वह स्वयं सत्यांचरण करता हैं तो क्या वह दूसरों को असत्य 
के आचरण पर कभी मजबूर कर सकता हैं ? नहीं। क्‍या वह बिना निर्भकता के 
सत्याचरण का पालन कर सकता हैं ? नहीं । गांधीजी ने हमें इन्हीं बातों को, जिन्हें सभी 
धर्मों ने हमको सिखाया है, फिर से क्रियात्मक रूप में बताया हैं । 

उन्होंने हमें व्यक्तिगत, सामाजिक और राष्ट्रीय स्वतंत्रता दिलाने की प्रयत्न किया । 
हमको सिखाया कि व्यक्तिगत जीवन में और सामाजिक तथा राष्ट्रीय जीवन में कोई 
अन्तर नहीं है । इसलिए जो कुछ व्यवित के लिए अहितकर हैँ अथवा निषिद्ध है, वह 
समाज और राष्ट्र के लिए भी। यदि हम व्यक्तिगत जीवन में और व्यक्तिगत लाभ 
के लिए असत्य का व्यवहार बुरा मानते है, तो समाज और राष्ट्र का भी असत्य द्वारा 
भला नही हो सकता। इसलिए, जैसे हमारे व्यक्तिगत जीवन में एक कहना, दूसरा 
करना” बुरा माना जाता है वैसे ही वह राष्ट्र के लिए भी बुरा है । कूटनीति राष्ट्रीय जीवन 
मे उतना ही हानिकारक साबित होगी जितना व्यवितगत जीवन में होती है । इसीलिए 
उन्होंने कहा--सत्य और अहिसा को छोड़कर यदि हमको स्वराज्य मिले भी तो वह हमारे 
लिए बेकार होगा । 

इसलिए, स्वराज्य-प्राप्ति में भी सत्य और अहिसा को ही आधार मानकर प्रयत्न 
करना लाभदायक हे । यदि हमारा साधन ठीक नहीं है तो हमारा साध्य भी ठीक नहीं 
उतरेगा। यह हम अक्सर सुन लेते हैँ कि हमारा उद्दश्य अच्छा है तो उसकी सिद्धि के 
लिए हम चाहे जो कुछ भी कर सकते है और यदि उसमें कुछ अनुचित भी करना पड़े 
तो ध्येय के विचार से वह भले वांछनीय नहीं है, मार्जजीय जरूर है । गांधीजी ने अनुचित 
व्यवहार को हमेशा गलत बतलाया था; क्योंकि उससे एक तो कभी सच्ची कार्य-सिद्धि हो 
नहीं सकती ओर दूसरे यदि कार्य-सिद्धि-जैसी कोई चीज दीखे भी तो वह उस ध्येय की सिद्धि 
नही हो सकती; क्योंकि साधन के कारण वह ध्येय ही बदल जाता है। इसलिए उन्होने 

सत्य और अहिसा का पालन हर हालत में हर मौके के लिए आवश्यक और अनिवाय॑ 

बतलाया । 

हम अपने को स्वतन्त्र नहीं बना सकते जबतक हम दूसरों को भी स्वतन्त्र रहने के 
लिए छोड न दें । इसलिए ऐसे देश में--जहाँ भिन्न-भिन्न धर्मवाले, भिन्न-भिन्न भाषा 
वाले, भिन्न-भिन्न जातिवाले बसते क्वू--प्रत्येक का कर्तव्य हो जाता है कि दूसरों को भी 
वह अपना ही धर्म और विचार तथा अपनी ही जाति और भाषा स्वीकार करने पर वाध्य 
न करे; अर्थात्‌ सभी एक दूसरे के साथ ऐसा बर्ताव करें जिसमें सभी अपनी इच्छा और 
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मर्जी के मुताबिक अपने धर्म, अपनी भाषा इत्यादि का पालन कर सकें+ सांप्रदायिक भगड़े , 
व्यक्तिगत झगड़े के समान है।, दबाव डालने के कारण हुआ करते हैँ। उन्होंने सब धर्म 
वालों से एक दूसरे के साथ समान बर्ताव का, यहाँ तक कि मनुष्य-मात्र के साथ समान बर्ताव 
का, प्रबल आग्रह किया । अन्त में उनको इसीके लिए शरीर भी त्यागना पड़ा । 

उनकी पुण्यतिथि पर हम सब उनके बताये हुए इस सिद्धान्त का पालन करने 
के लिए अपने हृदय को टटोलें--अपने दिल से पूछें---हम दूसरे के प्रति प्र मभाव रखते 
हैं अथवा द्वष ? क्‍या हम जो कुछ कर रहे हैं वह संकुचित विचार से केवल अपने लिए 
कर रहे हैँ अथवा कम-से-कम उससे दूसरों को भी नुकसान पहुँचा रहे हैं या नहीं ? क्‍या 
हमारा काम ऐसा है जिंसको हम खुलेआम कर सकते है ? अथवा, उसमें कोई ऐसी 
बात भी है जिसको लोक-लज्जा के कारण अथवा भय के कारण हमारे लिए छिपाव 
करना जरूरी है ? क्‍या हमारे सामने देशहित हैँ अथवा केवल व्यक्तिगत स्वार्थ ? क्‍या हम 
अपने जीवन को सुधार रहे हूँ अथवा बिगाड़ रहे हैं ? गांधीजी की तराजू पर हम अपने 
को तौलवाने के लिए तैयार हैं या नहीं ? क्‍या दूसरे धमंवालों को हम उनके धर्म पर 
चलने देने के लिए तैयार है ? अथवा परोक्ष या खुल्लमखुल्ला उनके साथ जोर-जबरदस्तों 
करके उनको अपनी इच्छा के अनुसार चलाना चाहते हैं ? क्‍या हम सचमुच सत्य और 
अहिसा का पालन कर रहे हूँ ? 

आज हम अपने जीवन को तभी सार्थक बना सकते ह॑ जब हम अपने हृदय के 
हर कोने को टटोलकर देख लें कि उसमें कहीं गांधीजी की शिक्षा के विरुद्ध कोई छिपी 
हुई कुवृत्ति तो नही काम कर रही है । 


